 NIKOLAI BERDIAEV Sensul creaţiei încercare de îndreptăţire a omului Traducerea de ANCA OROVEANU Prefaţă, cronologie şi bibliografie de ANDREI PLEŞU HUMANiTAS Bucureşti, 1992 Coperta colecţiei IOANA DRAGOMIRESCU MARDARE Pe copertâ VAZIMIR MALEVICI Tablou suprematist H A BEP te fîm{ă nu s-ar măl(a deasupra lucrurilor particulare ale lumii, n-ar depăşi stările particulare Calea antropologică este singura cale de cunoaştere a universului şi această cale presupune o excepţionalâ conştiin{ă de sine a omului Numai în conştiinţa de sine şi simtirea de sine a omului se dezvăluie tainele divine Filosofii au acceptat, ÎP esenţă, acest lucru întotdeauna, fie conştient, fie inconştient Dar au existat devieri de la această excep(ionalâ conştiintă de sine a omului îh două directii distincte Omul a încercat să filoso-feze cînd parcâ mai jos, cînd parcă mai sus de sine, după cum aşeza la baza filosofârii unele sau altele dintre stările şi forţele sale parti-culare Empirismul şi pozitivismul fac din sferele particulare şi inferioare ale percepţiei şi experienţei exterioare temelia filosofiei, fragmentînd spiritul uman Raţionalismul şi criticismul privesc şi ele drept temelie a filosofiei sferele particulare, dar mai înalte, ale categoriilor raţiunii, fragmentînd spiritul uman în alt mod şi încercînd să confere cunoaşterii un caracter non-uman Dar atît empirişth şi pozitiviştii, cît şi raţionaliştii şi criticiştii pomesc fiecare în felul său şi în mod incomplet de la premisa că în om trebuie să existe resurse excepţionale de cunoaştere a lumii în ultimă instanţă, pînă şi cel mai extremist senzualist trebuie sâ recu-noască îh senzaţiile omuliu natura sa macrocosmică Pînă şi cel mai extremist raţionalist de tipul lui Cohen trebuie sâ recunoască în •categorii natura macroantropică a existentului Omul este o mică lume, microcosmos — i'ata adevărul fundamental al cuaoaşteni omului şi adev&rul fiiadamental subiacent înseşi posibilităţii OMUL MICROCOSMOS ŞI MACROCOSMOS 69 cimoaşterii Universul poate pătrunde în om, poate fî asimilat de el, cunoscut de el, înţeles de el numai pentru că în om există îhtreaga compoziţie a universului, toate forţele şi calitâţile acestuia, pentru că omul nu este o fracţiune a universului, ci o lume completă în mic Endosmosul şi exosmosul* cognitiv sînt posibile doar între microcosmos şi macrocosmos Omul pătrunde cognitiv sensul universului ca pe cel al unui om mare, macroantropos Universul pătrunde în om, se supune efortului său creator ca unei mici lumi, microcosmos 1 Omul şi cosmosul îşi măsoară forţele ca egali Cunoaşterea este o luptă între forţe egale, nu lupta unui pitic cu un uriaş Repet: această excepţională conştiinţă de sine a omului nu este unul din adevărurile dobîndite ca rezultat al filosofSrii, este adevărul care precede orice act creator al cunoaşterii filosofice Această premisă şi presupoziţie a oricărei filosofii este adesea inconştientâ, dar trebuie să devină conştientâ Omul are capacitatea de a cunoaşte lumea numai pentru că el nu este în lume doar ca una din părtile ei, ci §i îh afara lumii şi deasupra lurnii, depăşind toate lucrurile lumii ca existenţă echivalentă lumii Cum bine spune Lotze: „Dintre toate rătăcirile spiritului uman, cea mai ciudată mi-a părut întotdeauna aceea prin care el a ajuns să se îndoiască de propria sa fiintă, pe care numai el singur o trăieşte nemijlocit, sau cum i-a apărut gîndul să-şi restituie această fiinţă sub forma unui dar din partea acelei naturi exterioare pe care o cunoaştem doar în mod mediat, tocmai prin mijlocirea spiritului respins de noi înşine "12 Omul se cunoaşte pe sine înainte şi mai bine decît cunoaşte lumea şi de aceea cunoa^te lumea după şi prin sine Filo- sofia este tocmai cunoaşterea interioară a lumii prin om, în timp ce ştiinţa este cunoaşterea exterioară a lumii în afara omului în om se dezvăluie existenţa absolută, în afara lui — doar cea relativă Omul este punctul de intersectie a două lumi Stă mârturie pentru aceasta dualitatea conştiinţei de sine umane, care străbate întreaga ei istorie Omul are conştiinţa apartenenjei sale la două lumi, natura lui se dedublează şi în conştiinţa lui învinge cînd o natură, cînd cealaltă Şi omul îhtemeiază cu aceeaşi forţă conştiinţe de sine în cel mai înalt grad opuse, justificîndu-le în aceeaşi măsură prin datele naturii sale Omul este conştient de măreţia şi for(a sa, 70 SENSUL CREAŢIEI ca şi de nimicnicia şi slâbiciuoea sa, de libertatea sa regcască şi de dependen(a sa înrobitoare, este conştient de sine ca fiind chipul şi asemănarea lui Dumnezeu şi picăturâ în lumea necesităţii naturale Se poate vorbi, aproape cu egalâ îndreptătire, de provenienţa divină a omului şi de provenienta sa din fonnele infericare ale vie(ii orga-nice a naturii Rlosofii apără cu o forţă aproape egală de argu-mentaţie libertatea originară a omului şi determinismul total, care include omul în lanţul fatal al necesitătii naturale Omul este unul din fenomenele acestei lumi, unul dintre lucruri în vîrtejul natural al lucrurilor şi omul iese din această lume ca imagine şi asemănare a existen(ei absolute, înăltîndu-se deasupra tuturor lucrurilor din ordi-nea naturii Stranie fiintă; dedublată şi echivocă, avînd ctiip regesc şi chip de rob, fiintă liberă şi încătuşatâ, putemică şi slabă, reunind într-o existenţâ unică măreţia şi nimicnicia, ceea ce este veşnic şi ceea ce este pieritor Toate spiritele profunde au sunţit asta Pascal care avea o genială percep(ie a caractemlui antinonuc al vieţii reli-gioase, întelegea că întregul creştinism este legat de această duali-tate a naturii umane „Nulle autre religion que la chr6tienne n'a connu que l'homme est la plus excellente cr6ature et en meme temps la plus miserable " 3* Jacob Bohme spune: „Nun siehe, Mensch, wie du bist irdisch und dann auch himmlisch, in einer Person vermischt, und trăgest das irdische, und dann auch das himmlische Bild m einer Person: und dann bist du aus der grimmi-gen Qual, und trăgest das hollische Bild an dir, welches griinet in Gottes Zom aus dem Qual der Ewigkeit "4** E aproape de neconceput cum o fracţiune a naturii, în toate privinţele dependentă de vîrtejul ei de neînlăturat, a îi'idrăznit să se răscoale împotnva naturii şi să-şi afirme pretentiile la o altă origine şi la o altă destinaţie Suprema conştiinţS de sine a omului este inex- plicabilă pommd de la lumea natwală şi rămîne o tainS pentm această lume Lumea naturală n-ar fi în stare să se depăşească pe sine în suprenia conştiinţă de sine a omului; în fortele naturale ale „astei lumi" nu este sâdită nici o posibiliiate a unei atare conştiinţe de sine Superiorul nu putea naşte din inferior Omul prezintâ docu-mente justificative ale provenienţei sale, aristocratice Omul nu este doar al astei luini, ci şi al alteia, el nu este doar al necesităţii, ci şi al libertâţii, nu este doar al naturii, ci şi al lui Dumnezeu Omul se poate cunoaşte pe sine ca> parte indispensabilă a naturii şi poate fi copleşit de această conştiintâ Dar cunoaşterea sa ca parte a naturii OMUL MICROOOSMOS ŞI MACROCOSMOS 71 este un factor secundar al conştiintei umane; în mod primar onml îşi este dat sie şi se trăieşte pe sine ca fapt în afara naturii, în afara lumii Omul este mai proftmd şi mai originar decît psihologicul şi biologicul din el Omul, omul total, purtâtorul umanitâtii absolute, care a dobîndit conştiinţa după torpoarea sa în lumea naturii, după căderea sa în necesitatea naturală, devine conţtient de natura sa infi-nită care nu poate fi satisfâcută şi îndestulată prin unpliniri trecătoare Totul e pieritor în lumea omului, totul neagă veşnicia Dualitatea naturii umane este atît de frapantă, uicît sînt pline de forţâ învă(ăturile despre om ale naturaliştilor şi pozitiviştilor şi nu mai putin pline de forţâ cele ale supranaturaliştilor şi misticilor Faptul existenţei omului şi faptul conştiinţei de sine a omului este deznun(irea putemică şi unică a acelui aparent adevăr confonn căruia lumea naturală este unică şi definitivă Prm natura sa omul reprezmta o ruptură în lumea aaturalâ, el nu-şi aflâ loc îa ea învă(a-ţii raţionalişti sînt nevoiţi să se opreascâ cu nedumerire în faţa faptului conştiin(ei de sine a lui Hristos, în fa(a caracterului inexpli-cabil al acestei conştiinte de sine divine Tot astfel trebuie sâ se oprească învăţaţii ra(ionalişti îo faţa faptului conştiinţei de sine a omu-lui, căci această conştiinţă de sine este transcendentă în raport cu lumea naturală şi nu este explicabilă prin ea Existâ o analogie pro-fundă şi bogată în senmificaţii între conştiinţa de sine a lui Hristos şi conştiin(a de sine a omului Numai revelaţia despre Hristos dâ cheia pentru dezvăluirea tainei conştiinţei de sine a omului Su-prema conştiinţă de sine a omului este limita absolută a oricărei cunoaşteri ştiintifice Ştiin(a cunoaşte cu deplin drept omul doar ca parte a lumii naturale şi se confruntă cu dualitatea conştiintei de sine umane ca limită a sa Dar şi filosofia supremei conştiinţe de sine a omului este posibilă doar atunci cînd ea este conştient „orien-tată" de revelaţia religioasă despre om Filosofia antropologică adoptă aceastâ revelaţie religioasâ ca pe o intui(ie liberă a sa §i nu ca pe o autoritate dogmatică Filosofia antropologică are de a face cu omul nu ca obiect al cunoaşterii ştiintifice (fie ea biologică, psihologicâ sau sociologică), ci cu omul ca obiect al supremei conştiinte de sine, în afara naturii şi în afara lumii De aceea aceastâ filosofie identifică natura oinului ca imagine §i asemănare a exis-tenţei absolute, ca nucrocosr-ios, ca centru suprem al existenţei şi aruncă lumină asupra dualitâiii tainice a naturii umane Antropo-logia filosofică nu depinde în nici un sens şi îh nici o măsură de 72 SENSUL CREAŢBH antropologia ştiinţifică, întrucît omul este pentru ea nu un obiect natural, ci un subiect supranatural Antropologia filosoficâ se întemeiază în întregime pe o superioară conştiinţâ de sine a omului, care se avîntă dincolo de graniţele lumii naturale Filosofia ra{iooală oficială, filosofia recunoscută ca general- valabilă nu a descoperit niciodată antropologia autentică — învă-ţâtura despre om ca microcosmos Această filosofie a fost copleşită, într-o măsură mai mare sau mai mică, de situaţia dependentă a omului îh lumea naturală Ce se poate extrage din filosofia oficial recunoscută este, cel mult, îhvăţătura temător-modestă despre om a lui Hermann Lotze m al său Microcosmos La Schelling, hrăiut cu literatură mistică, antropologia filosofică a fost copleşitâ de Natur-philosophie5 Fundamental pentru Schelling este conceptul de natură, nu cel de om în filosofie, care potrivit esenţei destinaţiei sale prcsupune excepţionalitatea omului, se pot găsi doar fragmente ale unei învâţături despre om6 Suprema conştiinţâ de sine îşi face drum cu timiditate şi teamă în filosofie, şi amorţeşte complet în filosofia ştiintifică Şi doar un pic mai mare, în ascuţirea conştiinţei de sine antropologice, este importanţa filosofiei înflăcărat-ateiste a lui L Feuerbach Geniala sa lucrare Esenţa creştinismului este un adevăr răstumat al antropologiei religioase Pentru Feuerbach misterul omului rămînea un mister religios7 Numai în filosofia mistică şi ocultă, pe care filosofii oficiali şi general-obligatorii tot mai refuzâ să o cunoască, s-a dezvăluit ade- vărata învăţătură despre om ca microcosmos, i s-a dezvăluit omului taina despre sine însuşi în mistică omul se eliberează de opresiunea lumii naturale Latura cea mai putemică a unei mari părţi a învâ- ţăturilor oculte este învăţătura despre cosmicitatea omului, cunoaş- terea omului mare Numai misticii înţelegeau bine că tot ce se petrece în om are o semificaţie universalâ şi îşi pune pecetea asupra cosmosului Ei ştiau că stihiile spirituale ale omului sînt cosmice, că în om pot fi descoperite toate stratificările lumii, întreaga ei alcătuire Mistica a fost întotdeauna profund opusă acelui psiholo-gism care vede în om o fiinţă individualâ închisă, o fracţiune a lumii Omul nu este o fracţiune a universului, un ciob al său, ci un întreg mic univers, incluzînd în sine toate calităţile universului mare, punîndu-şi pecetea asupra lui şi purtîndu-i pecetea Psiholo-gia misticilor este întotdeauna cosmică De exemplu, mînia nu este pentru ea doar o stihie a sufletului uman, ci şi o stihie a cosmosului8 OMUL MICROCOSMOS ŞI MACROCOSMOS 73 Subiectul este vizibU în obiect şi obiectul ui subiect Misticilor le este caracteristic un materialism spiritual în învăţătura mistică a lui Jacob Bâhme existâ enonn de mult foc, apă, pucioasă, materie spiritualâ şi spiritualitate materialâ Adevârul nemuritor al astrolo-giei consta în profunda credinţă că omul şi soarta sa poartă pecetea tuturor stratificărilor cosmosului, tuturor sferelor cerului, că omul este prin natură cosmic Şi dacă astrologia nu poate renaşte în forma ei naiv- naturalistă, aşa cum nu poate renaşte antropocentrismul naturalist pre- copemician, adevârul supranaturalist al astrologiei care vede în cosmos alte planuri ale existenţei, ascunse astronomiei, va renaşte, e în curs de renaştere şi n-a murit niciodată 9 Un adevăr la fel de veşnic e de găsit în alchimie, în magie Astrologia descifra legătura indestructibilă dintre om şi cosmos şi în felul acesta răz-bătea către un adevăr ascuns acelei ştiinţe despre om care nu cunoaşte cerul, ca şi acelei ştiinţe despre cer care nu cunoaşte omul Doctrinele oculte şi mistice au vorbit întotdeauna despre caracterul compozit, complex al omului, care include în sine toate planurile cosmosului, care face sâ trăiască în sine întreg universul Acea filo-sofie care vede în om doar un fenomen particular al lumii naturale vede cel mai puţin în om cosmosul, universul mic Şi numai acea filosofie este capabilă să aibă viziunea cosmosului în om, care vede că omul este mai presus de toate manifestările lumii naturale şi reprezintâ centrul suprem al existenţei De faptul că în om sînt ascunse forţe cosrnice tainice, oculte, necunoscute ştiinţei oficiale şi conştiinţei curente, diume a omului, aproape că nu ne mai putem îndoi Această conştiinţâ creşte, nu scade, ea strîmtorează conştiinţa oficial-ştiinţifică şi bunul ei sim{ oficial Veşnicul adevăr al misti-cii va trebui să devină îh scurt timp un adevăr deschis şi obligato-riu, de care să nu te poţi ascunde decît în nefiinţă în filosofia cabalistică, la cel mai mare între mistici, J Bohme, la continuatorul său Fr Baader, la extraordinarul popularizator contemporan al în-văţăturilor oculte R Steiner, găsim învăţătura despre om ca micro-cosmos în Cabală conştiinţa de sine a omului atinge culmea în conştiinţa creştină curentă adevărul despre om-microcosmos este strivit de sentimentul păcatului şi căderii omului în conştiin(a creştină oficială antropologia rămîhe, încă, veterotestamentar-biblică în cartea fundamentală a Cabalei, Zohar, şi la Bohme în Mysterium magnum (o interpretare a primei cărţi a lui Moise) biblia 74 SENSUL CREAŢIEI este eliberată de lanţurile care limiteazâ şi copleşesc vechea con§tun(â a umanitaţii şi se întredezvâluie adevărul despre omul cosmic Cabala vorbeşte despre Adam CeIesL „Omul — se spune îh Zohar — este în acelaşi timp concluzia şi punctul culminant al crea(iuiui De aceea este el creat în a şaptea zi De îndată ce a apărut omul totul a fost desăvîrşit, lumea de sus şi lumea de jos, căci totul este cuprins în om, el reuneşte toate formele "10 „El nu este doar chipul lumii, fiin(ă universală incluzînd şi Fiinţa absolută: el este de asemenea, el este în primul rînd chipul lui Dumnezeu, luat în totali-tatea atributelor sale El este prezen(a divină pe pămîht; el este Adam Celest care, apărînd din bezna supremă şi primordială, îl creează pe acest Adam terestru "11 „în interior se află taina omului celest Aşa cum omul este terestru, Adam celest este interior şi totul se săvîrşeşte jos, ca şi sus " 12 Cabala contine deja profunda învătătură despre Androgin „Orice formă — se spune în ZoAar — în care nu se găseşte principiul masculin şi principiul feminin nu este o fonnă superioară şi deplină Sfîntul îşi gâseşte locul numai acolo unde aceste două locuri sînt în mod perfect unite Numele de om poate fi dat numai bărbatului şi femeii uniţi într-o fiinţă unică "13 Omul serveşte drept mediator şi unificator între Dumnezeu şi natură Dumnezeu şi natura se oglindesc în fiinta sa dublă 14 „Cînd lumea de jos este animată de dorinja, de setea înflăcârată a lumii de sus — se spune în Zohar— aceasta din unnă pogoarâ către ea în om această dorinţă atinge conştiin(a şi forta supremă, în om şi prin om cele două lumi se întîlnesc şi pâtrund una în cealaltâ, tot mai mult şi mai mult "'5 în Cabală se ascunde o foarte profundă antropologie, în deplin acord cu adevărul creştin Adevărul despre om n-a fost deplin dezvăluit în biserica creştină, care a conservat, în scopurile mîntuirii, antropologia veterobiblică Dar un adevăr superior despre om a fost, în parte, dezvăluit de mistică şi întîi de toate de cea cabalistică, legatâ de izvoarele înseşi ale omului Tocmai în Cabală se dezvăluie adevârul despre om ca imagine şi asemănare a lui Dumnezeu Dar în Cabală adevărul despre om nu a devenit încă dinamic, creator Găsim o înaltă învă(ătură despre om şi în cărţile hermetice „Să îndrăznim să spunem — zice Hermes Trismegistos — câ omul este un Zeu muri-tor şi că Zeul celest este un om nemuritor în acest fel toate lucru-rile sînt conduse de lume şi de om " 16 Şi mai spune Hermes Trismegistos: „Domnul veşniciei este primul Zeu, lumea — al OMUL MICROCOSMOS ŞI MACROCOSMOS 75 doilea, omul — al tieilea Zeul, făcătorul lumii şi a tot ce ea conţine, guvemează ÎDtreg acest tot şi H supune guvemârii omului Acesta din unnă face din tot obiectul activitâţii sale "17 /Geniale viziuni antropologice, care îşi depăşesc epoca, se descoperă la cel mai mare dintre misticii gnostici ai tuturor timpu-rilor, Jacob B6hme Pentru Bâhme antropologia este inextricabil legatâ de hristologie învăţătura despre Adam nu poate fi desprinsă de învăţătura despre Hristos Bohme apropie în mod genial-temerar pe Hristos de Adam Primul Adam al lui Bohme este acelaşi Adam Celest al Cabalei lar Hristos este Omul Absolut, este Adam Celest întreaga antropologie a lui Bohme este legată de învăţâtura sa despre androgin, la care vom reveni nu o dată întreaga Naturphilo-sophie a lui Bohme, zguduitoare, deşi nu pînă la capăt înţeleasă de noi, presupune câ omul este microcosmos şi câ tot ce se săvîrşeşte în om se săvîrşeşte în cosmos Sufletul şi natura sînt una Bohme trebuie sâ pătrundâ în viaţa noastră spirituală ca element veşnic, căci niciodatâ pînă la el gnosa umană nu s-a ridicat pînâ la atare înălţuni supraumane „Nu am trebuinţă nici de metodele şi proce-deele voastre, nici de formulele voastre, căci nu de la voi am învăţat aceasta: eu am un alt maestru şi acest maestru este Natura întreagă Nu de la om sau prin om, ci de la Natura însăşi am învă(at eu filo-sofia mea, astrologia mea şi teologia mea " 181 Şi această prove-nien(ă supraumană, natural-divină a cunoaşterii lui Bohme se face simţită „Prin propriile mele forţe sînt la fel de orb ca orişicare alt om şi la fel de neputincios, dar în spiritul lui Dumnezeu vede spiri-tul meu înnăscut prin tot, nu însă întotdeauna, ci doar atunci cînd spiritul lubirii lui Dumnezeu pătrunde prin spiritul meu, şi atunci natura animală şi Divinitatea devin o unică Fiinţă, o unicâ raţiune şi o unică lumina Şi nu numai eu sînt aşa, ci aşa sînt toţi oamenii " 19 Sofia — înţelepciunea Divină — se poate dezvălui în fiecare om şi atunci se naşte gnosa adevărată Ce se dezvăluie în gnosa lui Bohme despre om? Primul om este androgin După chipul şi asemănarea lui Dumnezeu este numai acel om „care o are în sine pe Fecioara neprihănită a înţelepciunii Divine Omul a primit pentru prima oară denumirea sa de Om ca fiinţă mixtă " 20 Numai fecioara-fecior, androginul, este om, chip şi asemănare a lui Dumnezeu Fărâ 1 Traducerea pasajelor din Bohme este fâcutâ special pentru cartea mea -N B 76 SENSUL CREAŢIEI tînâra Fecioară nu se poate primi denumirea de om „înainte de Eva sa Adam era el însuşi Fedoară neprihănită, nici bârbat, nici femeie; el avea în sine ambele tincturi — pe cea care este îh foc şi pe cea care este în duhul blîndeţii — şi dacă ar fi rezistat încercării el ar fi putut să dea naştere singur, în ordine divină, fară ruptură Şi va fi să se nască vreodată un om dintr-altul m acea ordine în care Adam, prin fecioria sa, a devenit om şi chip al lui Dumnezeu: căci ceea ce este al veşniciei naşte tot îh ordinea veşniciei; fiinţa sa trebuie să provinâ în întregime din veşnic, altfel nimic nu se va păstra în veşnicie " 21 Ce este frapant la Bohme este apropierea mistică dintre cer şi pămînt, dintre Dumnezeu şi om, dintre Hristos şi Adam /„Dumnezeu trebuie să devină om, omul —Dumnezeu, cerul trebuie să devină una cu pămîntul, pămîntul trebuie să devină cer "22 „Adam a fost creat de Cuvîntul lui Dumnezeu, dar a căzut din Cuvîntul Divin al lubirii în Cuvîntul Divin al Mîniei: atunci, din plinătatea bunătăţii sale, Dumnezeu a trezit din nou Cuvîntul său preaiubit cel de adîncă smerenie, iubire şi nulostenie în chipul de mînie al lui Adam şi a introdus măreata fiinţă (ens) a iubirii îh fiinţa (eas) nuniei trezite şi 1-a transfigurat îhtru Hristos pe Adam mînios în sfînt "23 „Astfel Hristos a devenit Dumnezeu-Om, iar Adam şi Avraam întm Hristos a devenit Dumnezeu-Om; Dumnezeu şi omul sînt de aici înainte un Chip unic şi indivizibil după toate cele trei principii (şi din toate cele trei), în veşnicie şi în timp, în came şi potrivit sufletului, potrivit întregii naturi a omului şi întregii naturi divine, excluzînd doar dinafară pecetluita asupra lui Adam şi de el prinuta naturâ şerpească, pe care el n-ar fi trebuit s-o primească în sine Dar fiin(a (eas) — înţeleg fiinţa umană (ens) — în care diavo-lul şi-a semănat sâmînţa, pe aceasta trebuie să o primească şi să şteargă în ea capul diavolului şi al şarpelui, sâ spargă în ea cătuşele morţii care (in întemnitată fiinta celestă (ens) şi să înflorească, aşa cum prevesteşte ciomagul lui Aaron, care a înflorit cu flori de migdal " 24 „Adam a fost şi el fiul natural al lui Dumnezeu, creat de El din natura sa, dar el a pierdut filia(ia şi a pierdut moştenirea, a fost izgonit şi împreună cu el toţi fiii săi " 25 „Căci Hristos a murit pentru sinele* uman în mînia Tatălui şi cu voin(a sinelui a fost îngropat în veşnică moarte, dar a înviat în vointa Tatâlui său şi trăieşte şi domneşte în veşnicie în vointa Tatălui său "26 lată cuvin-lele esentiale ale lui Bohme despre Hristos şi Adam: „Să în(elegep că natura omului trebuie păstrată şi că Dumnezeu nu o respinge pe OMUL MICROCOSMOS ŞI MACROCOSMOS 77 toată pentru ca un om nou şi strâin să apară din cel vechi; el trebuie sâ apară din natura şi însuşirile lui Adam şi din natura şi însuşirile lui Dumnezeu în Hristos, pentru ca omul să devină Adam-Hristos, iar Hristos — Hristos-Adam, Om-Dumnezeu şi Dumnezeu-Om (subl mea) "27 „Şi iată a deveait Adam în natura sa şi Hristos în aatwa diviaă un uaic Chip, un unic copac (subl mea) " 28 lată ceea ce numesc naşterea Omului în Dumnezeu, creşterea lui în viaţa Divină Hristos este chiar Omul Absolut, Omul Celest, Omul nâscut în Dumnezeu, ca Ipostază Divină „Astfel omul adamic, care unna să devină apostol sau Hristos, a fost născut încă înainte ca Hristos să sufere în el; dar mai întîi trebuie ca Hristos să reînvie în el, iar luda ca voinjă şerpească să se gîtuie şi să moară în moartea lui Hristos cu voinţa sa rea — doai atuaci omul-Adam va deveni Hristos (subl mea) Omul neistoric, încă pe cînd luda mai trăieşte sub purpura lui Hristos, va deveni, prin harul primit, Hristos — aşa doar se desfată Babilonul sub vălul feciorelnicei sale fiice Dina, pentru ca preafrumoasa fiică să se poată desfrîna fâră piedică şi să doannă dulce cu ibovnicul său luda " 29 Cursul gîndirii lui Bohme este cu desăvîrşire irational, nondiscursiv, şi doar printr-un auz special este el perceptibil ca annonie a sferelor celeste Renaşterea misticii neînţelese şi uitate a lui J Bohme a avut loc în secolul al XIX-lea prin Fr Baader Baader îl urmează în liniile esenţiale pe Bohme, dar el aduce şi note personale La Bohme există o excep(ională precumpânire a filosofiei naturii; la Baader găsim o filosofie a istoriei şi o filosofie socială Filosofîa istoriei este legată la el de biserică Pe noi ne interesează aici antropologia lui Baader^ ^Omul este un mediator între Dumnezeu şi lume, ca urmare el nu este nici creatură a lumii, nici proces încheiat al creaţiei Numai în om Dumnezeu se dezvăluie în integralitatea sa; de aceea în creatiune Dumnezeu nu putea sărbători sîmbăta, pînă cînd nu a fost creat omul " 31 „Omul este entitatea care desăvîrşeşte întreaga creaţiune şi de aceea se află mai presus de îngeri Dumnezeu este şi pentru diavol Dumnezeu; El este Creatorul oricărei făpturi Dar numai în om este El Tată sau în om doreşte El să fie Tată Dumnezeu a devenit nu înger, ci om, pentru a mîntui omul de cădere El a trunis inima sa — pe lisus — oamenilor, pentru a le întinde nuna, ca ei să devină părtaşi la calitatea de fiu Numai prin Hristos este dată omului forţa de a realiza adevărata sa menire de culme a întregii creaţii " 32 „Omul, care trebuia sâ devinâ 78 SENSUL CREAŢIH Dumnezeu în mic (nucroteos), a devenit lume în mic (microcos-mos), fâră a fi pierdut, însă, predestinaiea şi îndatonrea de a deveni microteos "33 „Omul este centru, extras, ideal, focar al întregului univers în afara lui, toate nu sînt decît «membre risipite ale creato- rului)», în el totul se adună într-o minunatâ consonan(â —îa micro- cosmos Omul este un fel de organ general de simţire, care atinge tot, se desfată cu tot, absoarbe tot în fiecare aptitudine separată a omului se află o întreagă lume în gennene, care se şi manifestă din cînd în cînd, cu ocazia unei excitaţii disannonice "34 „întrucît omul este, prin natura sa dublă, oglinda Adevărului însuşi, în sensul câ legile a tot ce este spiritual şi a tot ce este senzorial sînt înrădăcinate în propriile sale legi, el este de natură divină " 35 „Voinţa cu ade-vărat binecuvîhtatăîn om este Hristos din el "36 Marile doctrine mistice despre om sînt conştientizate şi renasc în epoca noastră într-o formă cu excesive pretenţii ştiinţifice prin R Steiner, fondatorul societăţii antroposofice Steiner dezvăluie şi el natura microcosmică a omului, şi el vede în om stratificarea tuturor planurilor existenţei, tuturor evoluţiilor planetare Există în om un corp fizic, comun cu mineralele, un corp eteric, coniun cu plantele, şi unul astral, comun cu animalele37^ Astfel suie Steiner în com-poziţia omului către „eu" şi „spirit" şi descoperă divinul în om 38 Omul include în sine întreg cosmosul, de la piatră la Divinitate, pe el şi-a pus pecetea întreaga evoluţie a universului39 Dar evolu-(ionismul lui Steiner nu face clar pînă la capât dacă el îl admite pe Primul Adam, pe Omul Celest ca predecesor al întregii evoluţii a universului S-ar putea crede câ omul este pentru Steiner un compus şi câ el apare doar ca rezultat al evoluţiei universale40 Nu se dezvâluie în suficientă măsură legătura antropologiei cu hristologia Importanta lui Steiner constă însă în faptul că el scoate în evidenţă învă(ăturile mistice cu privire la om ca microcosmos, ca centru al universului, avînd o vocaţie creatoare în univers şi câ el pune problema antroposofică în toate doctrinele mistice şi oculte41 este ascunsâ o conştiinţă antropologică exceptională, greu de găsit în doctrinele bisericii oficiale şi în cele ale filosofiei oficiale 42 în tunp ce în filosofia oficială, începînd cu Descartes, triumfa o în| elegere mecanicistâ a naturii şi filosofii n-au putut, cu rare OMUL MICROCOSMOS ŞI MACROCOSMOS 79 excepţii, să biniie fantoma mecanismului mort al naturii, pentru filosofia mistică natura a ramas întotdeauna vie, un organism viu Vie era natura pentru Paracelsus, pentru J Bohme, pentru Hlosofii naturii din epoca Renaşterii Ştiinţa se adaptează, ascultătoare, la mecanismul naturii, dar filosofia trebuie să întrevadâ în spatele lui un organism însâşi amortirea strivitoare a naturii, care nu poate fi negată, trebuie îhţeleasă ca provenind din libertatea prost orientată a viului Mecanismul ucigâtor al necesitâţii a început de la liberta-tea păcătoasâ, căzută, a fiin(elor vii Natura este ierarhia organică a fiintelor vii însăşi materialitatea naturii nu este decît întruparea, obiectivarea fiintelor vii, a spiritelor diferitelor trepte ierarhice Dar acea materialitate pe care o investighează excelent ştiinţa nu este doar întruparea spiritului viu, ea este în acelaşi timp îngreunare, înlănţuire şi înrobire a spiritului, ea poartâ fatala pecete a căderii, a ciffundării în sferele inferioare Omul este microcosmos, treapta supremă, regească a ierarhiei naturii ca organism viu Omul-micro-cosmos este răspunzător pentru întreaga ordine a naturii şi ceea ce se săvîrşeşte m el îşi pune pecetea asupra întregii naturi Omul vivi-ficâ, dotează cu spirit natura prin libertatea sa creatoare şi o ucide, o încătuşează prin robia şi căderea sa în necesitatea materială Căderea centrului ierarhic suprem al naturii aduce după sine căde-rea întregii naturi, a tuturor treptelor ei inferioare Toate făpturile gem şi plîng şi îşi aşteaptâ eliberarea Amorţirea naturii şi acea materializare rea, în virtutea căreia toate fiinţele lumii au ninierit sub dominaţia necesităţii şi nu găsesc ieşirea din starea de limitare, toate acestea pomesc de la căderea omului, de la reaua deplasare a centrului ierarhic al naturii Gradul de responsabilitate pentru acea stare în care se află natnra privată de viaţă depinde de gradul de libertate şi de locul ierarhic în cosmos Dintre toţi, cel mai răs-punzător este omul şi cele mai puţin răspunzătoare sînt pietrele Regele are o responsabilitate mai mare decît ultimul dintre supuşii săi fCăderea omului şi pierderea libertâpi regeşti care i-a urmat, cufundarea în sferele inferioare ale necesitâ(ii 1-au privat pe om de locul său în natură şi 1-au pus într-o dependenţă de rob faţă de sferele infcrioare ale ierarhiei naturii Omul, care a ucis şi mecani-zat natura prin câderea şi aservirea sa, a uitîmpinat din toate pârţile opozi{ia acestui mecanism mort al naturii şi a devenit prizonierul necesilăţii naturale Pietrele, plantele şi anhnalele iau în stăpînire omul şi se răzbună parcă pe el pentru propria lor robie Opoziţia şi 80 SENSUL CREAŢIEI dominaţia părtilor împietrite, deposedate de viaţă ale naturii, defini-tiv cufundate 61 necesitatea materială a treptelor inferioare ale ierar-hiei naturale, sînt un izvor de jale şi sârăcie pentru om, regele i detronat al naturii în om pătrunde otrava emanatâ de trupurile trep- I telor defmitiv moarte ale naturii şi ea ucide omul, îl obligă sâ împărtâşească soarta pietrei, a prafului şi noroiului Omul devine parte a lumii naturale, una dintre manifestările naturii, supus nece-sităţii naturale „Astă lume", lumea necesităţii naturale, a căzut din pricina căderii omului şi omul trebuie sâ se lepede de tentatiile „astei lumi", să biruie ,Jumea", pentru a-şi recăpăta locul regesc în lume Omul trebuie să se elibereze de treptele inferioare ale ierar-hiei natuiale, el tiebuie să se ruşineze de dependenţa sa de rob faţă de ceea ce se află mai jos decît el şi trebuie să depindă de el Natura trebuie umanizată, eliberată, vivificatâ şi spiritualizată de către om Numai omul poate destrăma vraja care încătuşează natura şi nuftlbj el o poate vivifica, aşa cum tot el a încătuşat-o şi ucis-o Soarta omului depinde de soarta natnrii, de soarta cosmosului şi el nu se poate desprinde de cosmos Omul trebuie sâ-i redea pietrei sufletul, să dezvăluie fiinţa vie a pietrei, pentru a se elibera de dominapa ei pietrificată, strivitoare Piatra moartâ este un strat greu care zace cu o greutate apăsătoare în om şi nu există altă cale de eliberare de ea decît eliberarea pietrei înseşi Prin întreaga sa constituţie materială omul este {intuit de materialitatea naturii şi îi împărtăşeşte soarta Omul căzut rănune totuşi microcosmos şi include în sine toate trep-tele şi toate forţele universului Câderea nu a fost a omului particu-lar, ci a omului total, a Primului Adam, şi cel care se poate ridica nu este omul particular, ci omul total Omul total nu poate fi despărţit de cosmos şi de soarta cosmosului Eliberarea omului total şi elanul sâu creator mseamnă eliberarea §i elanul creator al cosmosului Soarta microcosmosului este de nedespărţit de cea a macrocosmo-sului, ele cad şi se ridică împreună Starea unuia îşi pune pecetea asupra eeluilalt, ele pătrund reciproc unul în celălalt Omul nu poate pleca, pur şi simplu, din cosmos El nu-1 poate decît schimba şi transfigura Cosmosul împărtăşeşte soarta omului şi de aceea omul împârtăşeşte soarta cosmosului Şi numai omul care ocupă în cosmos locul pentru care a fost destinat de Creator este capabil să transfigureze cosmosul îhtr-un nou cer şi un nou pămînt Marele mistic al Răsăritului ortodox Simeon Noul Teolog spune frumos: /„Toată creaţia adusâ de Dumnezeu la existenţâ din cele ce nu sînt, OMUL MICROCOSMOS ŞI MACROCOSMOS 81 văzîndu-1 [pe Adam izgonit din rai — n ( ] n-a mai voit să i se supună neascultâtorului Soarele n-a mai voit sâ strălucească, şi luna n-a mai voit să se arate, stelele n-au mai voit să se lase văzute, izvoarele n-au mai voit să (îşnească, rîurile n-au mai voit să curgă, aerul s-a strîns în sine să nu mai dea putinţă de suflare celui ce-1 bate, fîarele şi toate animalele pămîntului, văzîndu-1 pe om dez-brăcat de slava dinainte, 1- au dispreţuit şi s-au înfuriat toate îhdată împotriva lui Cerul s-a mişcat, cu dreptate, ca să cadă oarecum asupra lui, şi pămîntul n-a mai binevoit să-1 poarte pe spatele lui Ce face atunci Dumnezeu, Care a făcut toate şi 1-a zidit şi pe om? înfrînează toate cu puterea, cu mila şi cu bunătatea Sa şi opreşte pomirea tuturor făpturilor şi le supune îndată omului pe toate, ca şi înainte El voieşte ca zidirea să slujească omului, pentru care a fost creată, deşi s-a facut stricăcioasă pentru omul stricăcios Căci voieşte ca atunci cînd acesta se va reînnoi iarăşi şi se va face duhovnicesc, nestricăcios şi nemuritor, eliberîndu-se şi ea de robia stricăciunii, să se reînnoiască unpreună cu el şi să se facă întreagă nestricăcioasâ şi duhovnicească "43* Aici se exprimâ genial legătura dintre om şi cosmos şi pierderea de câtre om a locului său regesc i Reinstaurarea omului în demnitatea sa nu se putea produce decît prin apariţia în lume a omului absolut — a Fiului Domnului — prin întruparea dumnezeiască Omul nu este doar mai presus de toate treptele ierarhice ale naturii, el este mai presus de îngeri Căci îngerii nu sînt decît podoaba slavei Domnului Natura îngerilor este statică Omul este dinamic Om, şi nu înger a devenit Fiul Domnu-lui şi omul este chemat la un rol regesc şi creator în lume, la conti-nuarea creaţiei Omul este fâcut dupâ chipul şi asemănarea lui Dumnezeu; fiara — după chipul şi asemănarea îngerilor De aceea există în luine o ierarhie dinanuc-creatoare divin-urnană şi o ierar-hie necreatoare, statică, angelic-animală Precumpănirea în cadiul Bisericii a staticU asupra dinaiaicii, sclerozarea în ea a spintului creator este tocmai rezultatul precumpăiiiru în ordinea ei spirituală a ierarhiei aagelic-aaimale asupra celei divin-umane Clericalismul nu este decît domnia principiului angelic în lume, în locul princi-piului uman Consecinţa ei este animalizarea omului în biserica catolică nu a existat teantropie Clerul este de natură angelică, iar nu umană, şi de aceea nu poate fi creator-activ în lume; clerul nu este decît un mijlocitor al divinului Cînd în centrul ierarhiei universale este aşezat îngerul în locul omului, papa, episcopul, preotul în locul 82 SENSUL CREAŢIEI omuhii, atunci statica biruie dinamica şi umanitatea cade cu uşunnţâ în animalitate Căci fiara este aseineni îngerului, pe dnd omul este asemeni lui Dumnezeu Şi lumea animală trebuie să devină podoaba slavei omului, aşa cum lumea angelicâ este podoaba slavei Domnului încălcarea locului ierarfiic al omului m lume genereazâ întotdeauna răul şi robia îngerul nu este treapta ierarhică supremă a cosmosului, treapta supremâ nu poate fi decît onaul-creator, asemânător lui Dumnezeu-Creator tîngerii sînt alaiul ierarhic al organismului divin şi păzitorii omului ca transniiţători ai energiei divine îngerul care a dorit să devină regele universului a devenit diavol Bohme spune: „Denn Lucifer ging aus der Ruhe seiner Hierarchie aus, in die ewige Unruhe "44* Şi această semeaţă lepădare de Dumnezeu a îngerului în cosmos a avut ca ecou faptul că fiara, asemănătoare îngerului, a dorit să domnească asupra lui Pe pănunt, în papă şi în orice membru al clerului, în orice rang angelic, se răsfrînge căderea îngerului, ieşirea lui diabolică din repaosul divin, din slavă Omul a fost fâcut ca centru dinamic, crea-tor al universului, dar în manifestarea libertâţii sale el 1- a urmat pe îngerul căzut, care a dorit să devină centrul lumii, şi-a pierdut astfel locul său regesc, şi-a împuţinat forţa creatoare şi a căzut într-o stare animală Omul, în loc să se determine pe sine, cu temeritate, ca liber creator, s-a supus îngerului căzut Diavolul e privat de forţă creatoare, dinamică, pentru câ nici îngerul căzut nu o posedă şi nu are această vocaţie îngerul căzut trăieşte prin minciună şi înşe- lăciune, ascunzîndu-şi neputinţa Dar omul, chiar căzut, nu-şi pierde definitiv forţa creatoare Apostazia şi căderea înseamnă tocmai înlocuirea ierarhiei divin-umane prin cea angelic-animală Ange-licul înlocuieşte divinul, animalicul înlocuieşte umanul lerarhia teantropică este recreată prin întruparea Fiului Domnului, prin incar-narea lui Dumnezeu, prin ivirea în lume a Omului absolut, divin Locul regesc al omului în lume este întărit de Dumnezeu-Om şi principiul îngerului căzut este astfel înfrînt Noul Adam semnifică o treaptă a dezvoltării cosmice superioară celei a Primului Adam în rai Acea conştiinţă vetustă conform căreia omul trebuie să fie doar o podoabă statică a slavei Domnului, o fiinţă pasivă şi privată de cunoaştere, oglindea în om copleşirea sa de câtre îngerul căzut, care a avut înfumurarea să se creadă regele cosmosului Nu omul, ci chiar îngerul căzut trebuie să fie podoaba slavei Domnului Omul, însă, e chemat să-1 slăvească pe Creator prin dinamica sa creatoare OMUL MICROCOSMOS ŞI MACROCOSMOS 83 m cosmos El trebuie să iasă din repaos Adam, renăscut în Hristos ca om nou în spirit, nu mai este un oib pasiv, copleşit, ci un creator dăruit cu vedere, este Fiul Donmului continuînd opera Tatălui Antropocentrismul naturalist nu rezistă criticii şi nu poate fi restaurat Copemic şi Darwin 1-au dărîmat, s-ar părea, definitiv şi au fScut ideea centralităţii omului inacceptabilă pentru conştiinţa ştiintifică Cerul mărginit al lumii medievale şi antice s-a deschis, descoperindu-se astfel infinitatea lumilor în care omul, cu pre-tenţiile sale de a fi centrul cosmosului, s-a rătăcit Copemic a arătat că lumea nu este centrul cosmosului şi că nu în jurul ei se învîrtesc lumile Pămîntul este una din planete, locul său e foarte modest Darwin a arătat câ omul nu este centrul absolut al acestei modeste planete, pămîntul; el nu este decît una dintre fonnele vieţii organice în lume, de aceeaşi natură cu celelalte forme, unul din momentele evoluţiei Astfel ştiinţa a obligat pănuntul şi omul la modestie, a diminuat percepţia lor naturală despre ei înşişi în lumea naturală omul nu ocupă un loc privilegiat El este inclus în vîrtejul naturii ca una dintre manifestârile ei, ca unul din lucrurile ei, el este o frac-(iune, infinit mică, a universului Acum, cînd omul priveşte noaptea cerul înstelat, el se simte pierdut în această infinitate a lumilor, stri-vit de această infinitate -ea Uriaşele stihii ale lumii naturale, generînd peste tot infinităţi rele — multiplicitatea rea a lumilor solare şi multiplicitatea rea a microorgaiusmelor sau, potrivit ipote-zelor mai recente, a supralumilor şi a infralumilor — îl privează pe om de conştiinţa sa de sine regească şi excepţională Ca fiinţă exclusiv naturală omul nu este centrul universului şi nu este regele universului, el este unul dintr-o multitudine, obligat să lupte pentru poziţia sa cu nesfîrşit de multe fapturi şi forţe, care pretind şi ele să se înalţe Dar prăbuşirea antropocentrsmului naturalist, care ataşa în mod naiv însemnătatea omului de li'mea naturală, nu înseamnă încă pieirea celei mai înalte conştiinţe ite sine a omului ca micro-cosmos, ca centru şi rege al universului Nu piere decît infantila ştiinţă a Bibliei, naiva astronomie, geologie şi biologie biblică, adevărul biblic religios despre om rămîne însă valabil Omul pretinde nemăsurat mai mult decît acea conştiin(ă de sine pe care e capabil să i-o ofere antropocentrismul naturalist Şi sînt rizibile 84 SENSUL CREAŢIEI pentru noi prctenţiile medievalilor de a-şi spori propria semnificaţie prin naiva ştiinţă a copilăriei umanităţii Spintal iaGait al omului pretinde un aatropocentrism absolut, supraaatvral, else coacepepe siae ca centm absolut au al sistemului planetar finit dat, ci al exis-tenţei m aasamblul ei, al tuturor lumilor Omal nu este doar o fiinţă naturală, ci şi una supranaturală, o fiinţă de sorginte divinâ, cu destinaţie divină, o fimţă care deşi trăieşte în „astă lume" nu apartine „astei lumi" Acest antropocentrism absolut, care biruie infinitatea rea a cerului înstelat prin veşnicia aflată în om, nu poate fi răstumat de nici o ştiintă, căci el nu poate fi întemeiat prin nici o ştiin(ă, el este invulnerabil la ştiintă Ce poate spune despre aceste lucruri ştiinţa lui Copemic, Lyell şi Darwin care este, toată, doar o adaptare la starea organică limitată dată a lumii naturale? însăşi această stare limitată a lumii naturale, atît de economicos descrisă de Copemic, Lyell şi Darwin, a fost generată de căderea omului şi deplasarea centrului ierarhic al universului Poziţia înjositâ pe care a ajuns să o ocupe omul în starea dată a lumii naturale şi în sistemul planetar dat nu spune nimic împotriva locului lui central în exis-tenţâ, împotriva acelui adevăr absolut că omul este punctul de in-tersecţie al tuturor planurilor existenţei Pămîntul a căzut şi el împreună cu omul, a intrat şi el în vîrtejul necesităţii naturale Dar sensul metafizic al pâmîntului este dezvăluit nu de astronomie sau geologie, ci de filosofia antropologică, filosofie mistică, iar nu ştiintifică Faptul că valoarea şi însemnătatea pămîntului şi omului sînt mai presus de întreaga lume naturală este un adevăr care trebuie să rămînă ascuns unei ştim(e adaptate numai datului şi necesită{ii universale Acest adevăr înseamnă pătrunderea dincolo de oprelişti §i granite, către o altă lume în învătăturile mistice se ascunde adevărul despre legăturile omului cu alte planuri ale existen(ei, cu alte sisteme planetare (nu în sensul natural-astronomic, ci în cel supranatural- astrologic al cuvîntului), un adevăr ascuns ştiintei şi filosofiei oficiale45 Numai pe cale mistică se dezvâluie de ce omul a ocupat un loc subordonat în lumea naturală, în sistemul solar / Marele semn al înjosirii omului este văzut în aceea că omul primeşte lumina de la soare §i că viaţa lui se învîrteşte în jurul soare- lui Faptul că soarele luminează omul dinafarâ aminteşte pennanent câ oamenii, ca şi toate celelalte lucruri ale universului, se află, prin ei înşişi, în beznâ veşnică, sînt lipsiţi de iradiere luminoasă lăuntrică Soarele trebuie să fie în om — centnil cosmosului, omul însuşi ar fi OMUL MICROCOSMOS ŞI MACROCOSMOS 85 trebuit să fie soarele lumii, m jurul căruia se învîrteşte totul Logo-sul- Soare trebuie să lumineze chiar în om Dar soarele este m afara omului şi omul se află în îhtuneric Lumina vieţii depinde, în lumea naturală, de o sursă exterioară şi îhdepărtatâ Dacă s-ar stinge soarele, toate fiin(ele şi lucrurile lumii naturale ar fi aruncate într-o beznă de nepătruns, via(a ar îhceta, câci viaţa nu e posibilă fară lumină Ac{iunea magică a nopţilor albe, neasemuita lor frumuseţe, se pot explica prin faptul că în timpul nopţilor albe sursa de luniină exterioarâ este invizibilă (soare, lună, becuri, lumînări), că toate obiectele luminează parcă din interior, din ele înseşi Nopţile albe amintesc romantic de lumina interioară normală a tuturor fiin{elor şi lucrurilor lumii Situarea centrală a soarelui m afara omului şi depen-denţa de lumina lui este o înjosire a omului Căderea omului la îhceputurile lumii a însemnat o deplasare a sa ca centru ierarhic în lumea naturală, în formarea metafizică a sistemului nostru planetar, ecoul acestui fapt a fost că soarele s-a deplasat din interior în afară Omul a căzut şi soarele a ieşit din el Pănuntul, cu omul care trăieşte pe el, a început să se învirtească în jurul soarelui, cînd mtreaga lume ar fi trebuit să se învîrtească în jurul omului şi pămîntului său şi să primească lumină prin om, prin Logosul din interiorul său Pierzîndu-şi solaritatea, omul a căzut în idolatria soarclui, îh idolatria focului, şi-a fâcut un zeu din soarele exterior Imaginea apocaliptică a Femeii învestaiîhtate în Soare este imaginea rcîntoarcerii Soarelui în interiorul omului Se restaurează ordinea ierarhică dreaptă a cosmosului Angelus Silesius spune: „Ich selbst mu6 Sonne sein, ich muB mit meinen Strahlen das farbenlose Meer der ganzen Gottheit malen " 46* Dar Soarele se reîiitoarce în can numai prin întru-parea în lume a Omului Absolut — Logosul Logosul este Omul Solar Absolut, care redă omului şi pănuhtului locul lor central abso-lut, pierdut în lumea naturală Suprema conştiinţă de sine a omului ca microcosmos este o conştiinţâ hristologică Şi aceastâ conştiin(ă de sine hristologică a noului Adam depăşeşte conştiinţa de sine a Primului Adam, reprezintă o fază nouă m creaţiunea lumiu 0 antropologie autentică nu poate fi întemeiatâ decît pe revelaţia hristică Faptul universal al ivirii lui Hristos este funda-mentul antropologiei Abia după Hristos devine posibilă conştiinţa 86 SENSUL CREAŢIEI antropologică supremă Numai în Hristos şi prin Hristos s-a săvîrşit actul universal al conştiintei de sine divine a omului Numai înfie-rea omului de către Dumnezeu, săvîrşitâ prin Hristos, restaurarea de către Hristos a naturii umane, vătâmate prin pâcat şi cădere, dez-văluie taina despre om şi primogenitura sa, taina despre chipul Uman Prin Hristos Dunmezeu devine persoană şi omul devine persoană Bohme spune: „Gott ist keine Person als nur in Christo "47* Taina lui Hristos este chiar taina Omului Absolut — Dumnezeu-Om Hristos — Fiul Domnului — este omul etem, absolut, divin în vecie se naşte din Tată Fiul — Omul Absolut, Omul Divin, Dumnezeu-Om Fiul Divin — Omul se naşte îh cer şi pe pămînt, în veşnicie şi în timp, sus şi jos Şi de aceea ceea ce se săvîrşeşte pe pămînt se sâvîrşeşte îh cer Drama umanitâţii terestre este chiar drama umanitâţii celeste48 Prin Fiul Omului natura e păr-taşă la natura Divină şi în Dumnezeire sălăşluieşte chipul omului Conştiinţa de sine a lui Hristos ca Dumnezeu desăvîrşit şi Om desâvîrşit înalţâ omul pe culmi ameţitoare, îl ridică pînă la Sfînta Treime Pnn Hristos omul devine părtaş la natura Sfmtei Treimi, cSci a doua ipostazS a Sfiatei Treimi este Omul Absolut 0, desigur, omul nu este Ehunnezeu, el este Fiul Domnului, nu în acel unic sens în care Hristos este Fiul Domnului, dar omul este părtaş la tainele naturii Sfintei Treuni şi reprezintă un mijlocitor între Dumnezeu şi cosmos Fiecare chip uman, prin Hristos, sălăşluieşte nu numai în lumea fâpturilor, ci şi îh Divinitate Natura omului este divin-lumească, şi nu doar lumească Omul nu este numai o fâptură natu-rală, ci şi o făptură divină Omul posedă prin natură caracter divin, în el este ascuns un principiu divin înnăscut Hristos reface genea-logia pierdută a omului restaurează dreptul său la origine divină şi destinaţie divină Documentele justificative au fost pierdute după căderea omului în ordinea necesităţii naturale Omul căzut, transfor-mat într-o t'iinţâ naturalâ, încătuşată de necesitate, este incapabil să se elibereze din prizonierat şi robie, să revină la izvoarele sale divine Este capabil de acest lucru numai Omul Absolut, Divin, prin care fiecare om este pârtaş la natura divină şi forţa divinâ Omul Absolut păstrează în Dumnezeu chipul omului aşa cum acesta a fost creat de Dumnezeu-Creatorul Prin Omul Absolut natura umană rămîne în sferele supreme, divine ale existenţei, în timp ce prin omul natural căzut ea se cufundă în sferele inferioare ale existen(ei, pentm a ridica cxnul căzut la sferele cele mai înalte Omul Absolut, OMUL MICROCOSMOS ŞI MACROCOSMOS 87 Dumnezeu-Om, este Logosul, Soarele creaţiunii Prin El omul devine Logos Solar al creatiunii, aşa cum 1-a harazit Creatorul săfie Corelaţiei mistice între Hristos-Logos şi sufletul fâpturii natu-rale universale trebuie să-i corespundă şi corelaţia dintre om şi natură, dintre antiopos şi cosmos Simbolistica mistică a întrevăzut întotdeauna în corespondenta dintre Logos şi sufletul lumii cores-pondenţa dintre masculin şi femiiun Acelaşi simbolism al masculi-nului şi femiiunului poate fi descoperit în corelaţiile dintre om şi naturâ Masculinul este solar; femininul — lunar Femininul lumi-nează doar prin luminâ solarâ reflectatâ Prin masculin omul este părtaş la Logos; prin fenunin — la sufletul natural al lumii într-un aspect al său Hristos-Logos este bărbat, şi nu femeie, El este Omul Absolut în natura sa bârbătească în alt aspect al său Hristos este androgin Preponderen{a femininului asupra masculinului înseamnă preponderen(a stihiei naturale a lumii asupra Logosului Viziunii mistice şi conştiinţei religioase căderea omului i s-a descoperit întotdeauna ca fiind însoţită de supunerea faţă de stihia feniinină, i s-a descoperit întotdeauna că îngerul căzut acţiona prin stihia feminină Creştinismul a propovăduit întotdeauna despre căderea şi slăbiciunea omului, despre natura păcătoasă şi neputincioasă a omului Şi în acelaşi timp antropologia creştină recunoaşte însemnătatea absolută şi regească a omului, căci propovăduieşte umanizarea lui Dumnezeu şi îhdiunnezeirea omului, întrepătmnde-rea naturii divine şi naturii umane Dar din raţiimi profunde, ascunse în taina vrenulor şi soroacelor, creştinismul m a dezvăluit deplin ceea ce trebuie să îndrăzaim sS numim hristologia omului, adică taina privind natara divina a omului, dogma despre om asemenea dogmei despre Hristos în creştinism se revela natura Sfîntei Treimi şi natura lui Hristos, dar aproape deloc natura omului în creştinismul sfinţilor pârinţi a existat o înclinaţie mono-fizită, o timiditate în dezvăluirea naturii umane a lui Hristos şi de aceea şi a naturii divine a omului, a existat o copleşire prin păcat şi prin setea răscumpărării pâcatului Aceastâ înclina(ie este proprie întregului creştinism şi ea nu este întunplătoare Şi totuşi îa revefafia creştină adevărul despre dtvinltatea omului nu este decît reversul adevărului despre umanitatea lui Hristos Hristologia omului nu poate fi despârţitâ de hristologia Fiului Domnului, 88 SENSUL CREAŢIEI conştunţa de sine a lui Hristos nu poate fi despărţitâ de conştiinţa de sine a omului Revelaţia hristologică este o revela(ie antropologică Menirea conştiinţei religioase a omului este tocmai dezv&luirea coaştunţei hristologice a omului Doar misticii au pătnms adevărul despre hristologia omului, anticipînd vremile şi soroacele Omul este microcosmos, lui îi aparţine un loc central şi regesc în lume, pentru că natura omului este mistic asemănătoare naturii Omului absolut-Hristos şi astfel părtaşă la natura Sfintei Treimi Omul nu este o simpla fSpturS în rîhd cu altele, pentru cS etemul şi identicul pria natura Fiu al Domnului, de acela^i rang cu Tat&l, nu este tiumai Damnezeu Absolut, ci şi Om Absolut*9 Hristologia este unica antropologie autentică Ivirea lui Hristos — Omul Absolut — pe păfflînt şi în umanitate a fixat pe veci şi în mod absolut însemnătatea absolută şi centrală a omului şi pămîntului în univers Astrononua lui Copemic şi biologia lui Darwin sînt incapabile să dezmintă adevărul care depăşeşte lumea — adevăr dinaintea lumii — al antropologiei hristologice Lumea nu fusese încă fâurită de Creator cînd chipul omului se afla deja în Fiul Domnului, născut în vecie din Tată Numai hristologia omului, reversul antropologiei lui Hristos, dezvăluie în om adevăratul chip şi adevărata asemânare a lui Duinnezeu-Creatorul Antropologia patristică n-a dezvăluit cu suficientă deplinâtate adevărul hristologic despre om Antropologia religioasă a părintilor şi doctorilor Bisericii este limitată, în ea nu îneape taina creatoare a naturii umane Această antropologie este încă prea copleşită de cooştiinta căderii omului, ea predică despre patimile omului şi despre mîntuirea de păcat în esenţâ, antropologia patristică se află încă în dependen(ă fa(ă de antropologia veche, păgînă 50 în conştiinţa părintilor bisericii, adevărului hnstologic absolut şi ameţitor despre mîntuire nu îi corespunde un adevăr absolut şi ameţitor despre om Taina ispăşirii a ascuns parcă taina cieatoare despre om între om şi Dunmezeu râmîne o distanţâ infinită Revelaţia antropologică ultimă nu se află nici în dogmele concilii-lor ecumenice, care dezvăluie numai taina hristologicâ, taina mîhtuirii în creştinismul patristic, în creştinismul conciliilor ecumenice nu putea exista o autentică antropologie religioasă OMUL MICROCOSMOS ŞI MACROCOSMOS 89 creştină întreagă această perioadă universală a creştinismului a stat sub semnul conşUinţei pâcatului şi al conştiinţei ispăşirii prin Hristos ca unic mod de eliberare de păcat Conştiinţa religioasă trebuia să fie în î&tregime îndreptată spre Hristos, nu spre om Conştiinţa neputinţei şi neajutorării omului este indispensabilă pentru înţelegerea adevârului mîntuirii Şi doar arareori izbucneşte, în perioada patristică a creştinismului, acea conştiinţă a vocaţiei regeşti a omului care răsunâ în cuvintele sfîntului Grigorie de Nyssa:/„Aşa cum în această viaţă artiştii dau uneltei un aspect potri-vit îhtrebuinţarii sale, tot astfel cel mai mare dintre artişti a fâurit firea noastrâ ca pe un vas potrivit unei activităţi regeşti, alcătuind-o, atît după calităţile sufleteşti, cît şi după aspectul corporal, aşa cum este de trebuinţâ pentru ca ea să poată guvema Căci sufletul îşi arată direct vocaţia regească şi înălţimea şi îndepărtarea de grosolana josnicie prin aceea că, nesupunîndu-se, dispune de dorinţe liber, cu întreaga sa voinţă Şi cui îi este propriu acest lucru în afară de rege? lar pe deasupra, să fii dupâ chipul Firii care domneşte peste toate nu alta înseamnă decît să devii, chiar de la facerea ta, o fire regească " 51 Sau la Sf Simeon Noul Teolog: „Cînd a venit Hristos, de la acea vreme s-a făcut omul ca o lumină, prin unirea cu acea primă lumină a Domnului care este a neînserării, şi de atunci nu mai are trebuinţă omul de nici o lege scrisă " 52 Sau la Sf Macarie Egipteanul: „Cunoaşte-ţi deci firea aleasă, şi anume că eşti chemat la demnitatea de rege, că eşti «neam ales, sfinţenie şi cuvînt sfmt» Taina creştinismului este neobişnuitâ pentru astâ lume Slava şi bogă{ia vizibile ale regelui sînt ceva pâmîntesc, pieri-tor, trecător; dar acel regat şi acea bogăţie sînt dumnezeieşti, cereşti, pline de slavă nepieritoare şi nicicînd trecâtoare Căci în Biserica cerească ei domnesc alâturi de Regele ceresc; şi aşa cum El este «primul născut din morţi», tot astfel şi cei care domnesc alături de El sînt primii născuţi "53 Dar în creştinismul sfinţilor părinţi senti-mentul pierderii de către om a libertâtii în căderea sa predomină asupra conştiinţei libertăţii regeşti a omului La sfinţii părinţi, în operele ascetice, cele mai preţioase, este bine elaboratâ doar învăţătura despre patimi şi eliberarea de ele, adicâ o antropologie negativă Antropologia pozitivă rânune încă vetero-păgîhă, adică o învăţâtură despre omul natural, despre vechiul Adam învăţătura despre Adam celest, despre om- microcosmos supranatural, aproape că nu este dezvăluită, sau, mai precis, este dezvăluită doar în hristo- 90 SENSUL CREAŢIEI logie, nu în antropologie Numai cîjiva rari mistici au destrâmat grani(ele vremilor şi soroacelor Despre faptul câ omul este creator, asemeni Doninului-Creator, nu se dezvăluie nimic în conştiin(a părintilor şi doctorilor bisericii lar conştiin(a creştină a fost pîhâ acum o conştiinţâ marcată de conceptiile sfintilor părin(i Conştiin(a patristică nu putea vedea în om un microcosmos, căci nu era îndrep- tată spre macrocosmos Problema vocaţiei pozitive, creatoare a omului în lume nici nu s-a pus măcar la sfinţii părin(i şi doctorii bisericii Cel mai radical şi înfocat dintre părinţi, Sf Isaac Sirul, spune: „Virtutea aceasta stă în odihnirea sau golirea cugetării de lucrurile lumii Căci nu se poate inima linişti şi nu se poate izbâvi de închipuin atîta timp cît simturile lucrează "54* „Frica de Dumnezeu e începutul vieţii celei adevărate a omului Dar aceasta nu poate să stăruie în suflet împreună cu împrăştierea "55 „Lumea este un nume cuprinzător care îmbrăţişează şi patimile amintite "56 „Sufletul este prin fire nepătimitor " 57 „Şi firea e în stare să se facâ văzătoare a vederii adevărate şi nu a unei năluciri, cîhd omul se dezbracă de omul cel vechi al patimilor, la îhceput prin răbdarea patimilor şi prin lucrare §i prin necazuri, precum fâtul nou- născut dezbracă placenta în care e învelit Atunci e în'stare mintea să se nască duhovniceşte şi să se arate în lumea Duhului şi să primeascâ vederea patriei sale "58 Şi iată cuvinte care deschid parcă în om întreaga plinătate a dumnezeiescului şi cosmicului: „Cel ce se supune pe sine lui Dunmezeu s-a apropiat de puterea de a-şi supune lui toate Celui ce se cunoaşte pe sine i s-a dat cunoştinta tuturor Căci în cunoştinţa de sine se află plinătatea cunoştin{ei tuturor Şi în supunerea sufletului tâu se cuprinde supunerea tuturor " 59 Dar şi pentru Sf Isaac Sirul lumea înseamnă doar patimile, iar omul devine putemic şi dobîndeşte cunoaşterea nu prin dezvăluirea propriei sale naturi umane, ci prin definitiva ei amuţire şi eliberarea locului pentru Dumnezeu Omul se îndumnezeieşte, dar numai pe calea amu(irii a tot ce este uman, a dispari(iei omului şi apariţiei în locul lui a Dumnezeirii 60 Exista la părintii bisericii o învă^ătură despre Oaixnţ-ul omului, dar în acest eooCTK; omul este total absent Problema omului nici nu se pune Dar omul este asemeni lui Dumnezeu nu numai pentru că este capabil sâ-şi supună la tăcere natura şi să elibereze locul pentru Dumnezeu în chiar natura omului existâ asemânare cu Dumnezeu, ea este în chiar glasul uman al acestei naturi A face să amuţească „lumea", patimile, înseamnă OMUL MICROCOSMOS ŞI MACROCOSMOS 91 a elibera omul Dumnezeu voieşte nu numai ca Dumnezeu să fîe, dar şi ca omul să fie în aceasta este sensul lumii Pentru sfintii părinti menirea omului este reîntoarcerea la starea iniţialâ, dinaintea căderii în păcat Sf Simeon Noul Teolog spune: „Dumnezeu s-a fScut om pentm ca devenind om să înalţe din nou firea umană către stare neprihânită De aceea se cade ca noi să aflăm în ce anume fel, prin întrupata ridicare a zidirii lui Hristos, revine omul la starea neprihânită " 61 „Oamenii de aceea se nasc pe lume pentru a-1 slăvi pe Dumnezeu, căci ei sînt funţe gînditoare şi înzestrate cu înţelegere Ei singuri, dintre toate fSpturile vizibile, pot cunoaşte, preamăd şi mulţumi lui Dumnezeu Creatorul Privind o faptură, ei se minunează în faţa Creatomlui si cunoscîndu-i mâreţia de negîndit şi fârâ de sfîrşit, 1 se închină, îl cinstesc şi îl proslăvesc " 62 Omul este născut „pentru a deveni demn să locuiască în sălaşurile cereşti şi să fie primit în rangul sfinţilor îngeri"63, adică vocaţia omului este angelică şi de aceea pasivă şi necreatoare întreaga însenanătate a conştiinţei sfinţilor părinţi a constat în lupta împotriva vechiului Adam, a patimilor lumii Rezultatele concrete ale caracterului limitat al antropologiei sfinţilor pârinti s-au făcut simţite în cursul Evului Mediu atît în Apus, cît şi în Răsărit Conştiin(a patristică, preocupată în exclusi-vitate de taina mîhtuirii, şi-a spus cuvîntul în perioada non-eroică în înjosirea omului şi înâbuşirea forţei lui creatoare Conştiinţa lui Isaac Siml poate fi doar un act eroic al personalitâţii, dar ca îndrep-tar pentm viaţa umaiutătii străine de experienţa personală a lui Isaac Sirul ea se poate dovedi un izvor de mortificare a omului Expe-rienta mistică trebuie să fie personală şi rezultatde ei nu pot fi urmărite din afarâ în Evul Mediu întrcg antropologicul era pSgîn, şi nu creştin în Răsărit antropologicul a fost complet înâbuşit; în Apus el a căpâtat expresie şi dezvoltare, dar acest antropologism apusean este tocmai cel care a confedt catolicismului o fonnâ clar exprimată de pagano-creştuusm Stihia creştină a catolicismului nu conţinea revelaţie antropologică şi doar în stihia sa păgînă exista antropologie, dar o antropotogie necrcştină, romană sau barbară Ideea onoarei cavalereşU conţinea un mare adevăr antropologic cu privire la personalitate, dar un adevăr străin conştiin(ei patristice 92 SENSUL CREAŢIEI lar întreaga ordine a teocraţiei papale şi a ierarhiei feudale repre-zenta un antropologism păgîn-bartar, purtînd cu sine toată întune-cimea vechiului Adam Caracterul nedezvăluit al adevărului antropologic în creştinism a dus la apariţia antropologiei umaniste, elaborate de voinţa arbitrară a omului însuşi, ca reacţie fonnală împotriva conştiinţei religioase a Evului Mediu Conştiinţa antropologică a umanismului apare în epoca Renaşterii şi se dezvoltă în epoca modemă pînă în secolul al XX-lea, cînd îşi atinge culmea şi îşi evidenţiazâ limitele Umanismul a pus problema antropologică şi a deschis drum omului şi forţelor lui Dar în epoca Renaşterii microcosmicitatea omului a fost înţeleasă doar de mistici, aseme-nea lui Pico della Mirandola, care spunea: „Omul este veriga de legătură a întregii naturi şi ca o esen(ă, formată din toate sevele ei De aceea cel care se cunoaşte pe sine cunoaşte în sine totul " Conştiinţa umanistă, precumpănitoare şi victorioasă, elibera şi afirma omul natural, care îşi pierduse microcosmicitatea şi regali-tatea Umanismul afirmă un antropocentrism subiectiv-psihologic, iar nu unul obiectiv-cosmic Omul rămîne singur cu sine, cu forţele sale umane limitate, legat doar de necesitatea naturală Omul trebuia să treacă prin părăsirea lui Dumnezeu Umanismul reprezintă o experienţă indispensabilă a umanitâţii Omul a trebuit să fie lăsat în libertate în lumea naturală şi via(a umană a trebuit să fie secularizatâ Omul ca parte indispensabilă a lumii naturale a dorit libertate Şi independentă, s-a pus pe sine, subiectiv şi arbi-trar, ca (el în natură Umanismul este tocmai ideologia omului natural, dependent în umanism se simte această răscoală a robu-lui, caracteml plebeu al spiritului Conştiinţa umană nu vrea să ştie de originea înaltă a omului şi de destinaţia lui înaltă Conştiinta umanistâ nu este filială fa(ă de Dumnezeu Umanismul este supus înrobirii omului faţă de lumea naturală Dar îh această lume naturală umanismul vrea să instaleze omul cît mai liber şi independent şi să-i dea cît mai multâ fericire cu putinţă Umanis-mul se despnnde treptat de orice conştiinţă a divinului şi divini-zeazâ omul şi umanul Dar umanismul nu cunoaşte omul ca imagine şi asemănare a lui Dumnezeu, căci nu vrea să ştie de Dumnezeu, nu cunoaşte oaml ca spirit liber, căci este sub domi-natia necesităţii naturale De aceea umanismul este capabil să divinizeze doar omul natural, doar omul ca fapt empiric, ca OMUL MICROCOSMOS ŞI MACROCOSMOS 93 picâtură în marea naturii, care s-a propus pe sine sieşi subiectiv ca scop în timp ce conştiinţa patristică conţine o hristologie-şi e lipsită de o antropologie corespunzătoare, conştiinţa umanismu-lui nu are o hristologie corespunzătoare antropologiei Umanismul nu cunoaşte pe Adam Celest, Omul Absolut, şi de aceea nu poate cunoaşte adevărata demnitate a omului Umanismului îi rămîne necunoscută taina naturii umane şi antropologia umanismului este, la râdăcina ei, o falsă antropologie Umanismul cunoaşte omul doar ca pe un obiect natural şi nu cunoaşte omul ca subiect supranatural Cunoaşterea umanistâ este copleşită de descoperirea lui Copemic încît ea deplasează antropocentrismul către stările subiectiv-arbitrare ale omului, afinnă un antropocentrism psiholo-gic Omul este de sorginte inferioară şi nu are nici o destinaţie Dar el se ridică prin for{e proprii pe treptele lumii naturale şi se pune pe sine singur drept scop Umanismul duce cu fatală inevita-bilitate în secolul al XIX-lea la pozitivism, la silnica introducere a omului pe teritoriul mărginit al lumii naturale date Pozitivismul umanist vrea să pună capăt conştiinţei apartenenţei omului la două lumi Nu există altă lume, omul aparţine în întregime acestei lumi unice şi în ea trebuie el să-şi caute fericirea Dar în această lume omul este robul necesitâţii, el este o infimă parte a imensu-lui mecanism al naturii Naturalismul şi pozitivismul înjosesc definitiv omul, îl neagă, câci un mănunchi de percepţii, un schimb de senzaţii, o frac(iune din vîrtejul naturii nu înseamnă omul în pozitivism dispare acel adevăr al umanismului Renaşterii care fusese legat de renaşterea antichităţii ca valoare umană Uma-nismul degenerează în anti- umanism, el neagă omul Omul auten-tic, omul-microcosmos, regele naturii nu există fără Dumnezeu şi fără Dumnezeu-Om Fie omul este chipul şi asemănarea Exis-tenţei Divine Absolute, şi atunci el este un spirit liber, rege şi centru al cosmosului; fie el este chipul şi asemănarea lumii natu-rale date şi atunci nu există om, există doar unul dintre tre- cătoarele fenomene ale naturii Trebuie ales: fie libertatea omului în Dumnezeu, fie necesitatea fenomenului trecător în lumea natu-rală Umanismul, în lunitele sale pozitiviste, a ales a doua posibi-litate şi a comis în gînd o omucidere; el a respins conştiin{a de sine superioară a omului, transcendentă lumii naturale date şi s-a dezis astfel de calitatea de primogenitură a omului, a trâdat omul în numele adaptării la lumea naturalâ dată şi al bunăstării în 94 SENSUL CREAŢIH această lume Soarta umanismului este marea tragedie a omului în căutarea revelatiei antropologice Nedezvăluirea antropologiei împinge omul pe calea umanismului Conştiinţa patristică lasă omul neajutorat în faţa descoperirii propriei naturi creatoare Şi critica umanismului trebuie să fie imanentă, aşa cum imanentă trebuie să fie lepădarea de el în secolul al XIX-lea umanismul a dobîndit forma unei religii a omenirii Antropologismul lui L Feuerbach şi pozitivismul lui A Comte sînt culmile filosofîce ale conştiinţei umaniste Stilul umanismului din epoca Renaşterii se aseamănă prea puţin cu stilul umanismului din secolul al XIX-lea, dar primul conţine deja germe-nii celui de-al doilea Umanismul Renaşterii este încă dualist, în el mai trăiesc încă douâ suflete Umanismul secolului al XIX-lea este în mult mai mare măsură monist, în el învinge definitiv sufletul raţional şi pozitivist Patosul oricămi umanism este afmnarea omului ca superior şi ultim, ca zeu, respingerea supraomenescului Dar de îndată ce Dunmezeu este respins şi omul divinizat, omul cade mai jos de uman, câci omul se află la înâlţime doar ca imagine şi asemănare a fiinţei divine supreme, el nu este în mod autentic om decît ca fiu al lui Dumnezeu; Omul nu poate fi doar tată, tată al copiilor săi, al viitoarelor generaţii umane, el trebuie să fie şi fiu, trebuie să aibă o provenientă, trebuie să deţinâ rădăcinile propriei sale naturi, care se pierd în existenţa absolută şi în eternitate Umanismul a respins filia(ia omului — s-a dezis de provenienţa lui; el a respins libertatea omului şi culpa lui — s-a dezis de denuiitatea omului Umanismul a vrut să anuleze tot ce este dificil, problema-tic şi tragic în om, pentru a-1 instala mai bine pe pămînt, pentru a-1 face fericit Dar bunăstarea şi prosperitatea omului în lume, care întoarce spatele tragismului de nedezrădăcinat al vie(ii umane, înseamnă negarea omului ca fiin{ă aparţinînd ambelor lumi, ca părtaş nu doar la regatul natural al necesitâ|ii, ci şi la regatul supra-natural al libertăpi Abia a apucat L Feuerbach să proclame religia umanitâţii, că Marx a dus umanismul, prin socialismul său materialist, la nega-rea definitivă a omului, la înrobirea finală a omului faţâ de ne-cesitate, la transformarea omului în instrument al for(elor de producţie materiale Marx neagă definitiv valoarea intrinsecă a personalitâ(ii umane, el vede în om doar o funcţie a procesului material social, subordoneazâ şi sacrifică fiecare om, fiecare OMUL MICROCOSMOS ŞI MACROCOSMOS 95 generaţie umaoă idoluhii iminentului Zalamftstaat în care proleta-riatul va cunoaşte beatitudinea Aici antropologia umanistă intră în criză, omul divinizat este distrus în numele a ceva fantomatic supraomenesc, în numele ideii socialismului şi proletariatului Proletariatul este mai presA de om, el nu este pur şi simplu suma oamenilor ci un nou zeu Astfel supraomenescul se înal(ă inevita-bil pe ruinele umanismului Marxismul este una dintre emanaţiile extreme ale conştiintei antropologice a umanismului, care distruge umanismul, care ucide definitiv omul Pozitivismul în teorie şi socialismul în practică sînt ultimele roade ale umanismului, care dezvăluie minciuna antropologiei umaniste Căci este falsă acea antropologie care ucide omul, care nu corespunde naturii infmite a omului, nu cunoaşte taina naturii umane — cheia pentru taina existentei Şi totuşi omul trebuia să treacă prin conştiin(a uma-nistâ pentru a ajunge la revelaţia despre om Nu era posibilâ opri-rea pe treapta atinsă de conştiin(a sfinplor părin(i Prin umanism se naşte în chinuri spiritul activ al omului, procedînd de jos în sus şi nu de sus în jos Adevârul umanismului reprezintâ o parte a religiei teantropiei, care presupune nu numai credinţa în Dunmezeu, ci şi credinţa în om Criza antropologiei umaniste s-a încheiat cu Fr Nietzsche, fenomenul major al noii istorii Nietzsche este jertfa ispăşitoare pentru păcatele timpurilor noi, jertfa conştiinţei umaniste După Nietzsche, după opera şi soarta sa, umanismul nu mai este posibil, el este pe veci depăşit Zarathustra este cea mai măreaţă carte a umanitătii private de har Ceea ce este superior lui Zarathustra n este superior prin har divin Zarathustra este opera omului părâsit, lăsat în voia sa Şi niciodatâ omul, lăsat m voia propriilor sale forţe, nu s-a ridicat mai sus La limita sa ultimă, criza umanismului trebuia să ducâ la ideea supraomului, la depăşirea omului şi umanu-lui Pentru Nietzsche valoarea ultimă nu este umană, ci suprau-mană, ceea ce înseamnă că el depâşeşte umanismul Omul este pentru el ruşine şi durere, omul trebuie depăşit, omul trebuie să ajungă la ceea ce este mai înalt decît omul, la ceea ce este, deja, supraom Prin Nietzsche omul este înfrînt nu de sus, prin har, ci de jos, prin propriile foiţe ale omului, şi acesta este marele act eroic al 96 SENSUL CREAŢIEI lui Nietzsche Nietzscbe este premergStorul aoii aatropologii reîi- gioase Prin Nietzscbe noua umanitate trece de la umanismul fâră Dumnezeu la un umamsm divin, la antropologia creştină Nietzsche este un profet instinctiv, mcă privat de Logos, al renaşterii reli-gioase a Apusului Ura lui Zarathustra fa(ă de ultimul om care a do-bîndit fericirea este o sfîntă ură fa[ă de minciuna înjositoare a umanismului Zarathustra propovăduieşte creaţia, iar nu fericirea, el cheamă la ascensiunea pe munte, nu la fericirea la şes Umanismul este şesul, umanismul nu suportă piscurile Nietzsche a presimtit, aşa cum nimeni altul n-a făcut-o vreodată în decursul întregii isto-rii, vocaţia creatoare a omului, a cărei conştiinţâ nu a avut-o nici antropologia patristică, nici antropologia umanistă El i-a blestemat pe cei buni şi drepţi pentru că îi urăsc pe cei creatori Trebuie să împărtâşim chinul lui Nietzsche, căci este un chin în întregime reli-gios Şi trebuie să luăm asupra noastrâ răspunderea pentru soarta lui Prin Nietzsche se înfiripă o nouă revelaţie antropologică în lume, care trebuie să devină, în conştientizarea ei ultimă, în Logo-sul ei, o hristologie a omului 64 Alâturi de Nietzsche poate fi aşezat doar atît de deosebitul de el şi atît de asemănătorul Dostoievski în antropologismul lui Dostoievski ceva nou s-a dezvăluit lumii Prin Dostoievski simtirea de sine a omului, problema omului a atins o acuitate deosebită Dostoievski nu este interesat decît de om După Nietzsche şi Dostoievski nu mai este posibilă întoarcerea la trecut, nici la vechea antropologie creştină, nici la vechea antropologie umanistă începe o eră nouă şi ies la iveală limitele şi capetele Tot ce este trecător şi tranzitoriu se apropie de capăt Ideile conştiente ale lui Nietzsche sînt neputincioase şi trebuie respinse Nietzsche nu cunoştea calea către supraom şi a pierit în tragică neputmţă Soarta sa după moarte este încâ şi mai tragică, deoarece el a generat nietz-scheanismul, jalnic şi de ninuc Dar importantă nu este conştiinţa lui Nietzsche, uneori aproape banală, important este el însuşi, cauza vieţii lui, chinul căutării lui, presimţirea lui în el exista ceva cu adevărat profetic, nu în sensul biblic, ci în cel nou al termenu-lui După Nietzsche, ca şi dupâ Dostoievski, omul trebuie sâ dobîhdească o nouă conştiin(ă de sine şi să-şi justifice vocapa, să-şi dezvăluie natuia creatoare „Ultimul om" este o ruşine ţare trebuie depăşitâ Dar această ruşine a „ultimului om" nu poate fi depăşitâ OMUL MICROCOSMOS ŞI MACROCOSMOS 97 prin creştinismul sfinţilor părinti Şi numai adevărul care s-a dezvăluit cîte unui mistic izolat poate fi de ajutor în această depăşire La Nietzsche şi Dostoievsld s-a produs o extremă încordare şi ascuţire a simţirii de sine a omului, a conştiinţei antropologice Acest lucru s-a exprimat şi în faptul că prin ei s-a întredeschis pentru lumea creştină problema sfîrşitului omenirii — problema antihristului Imaginea antrihristului apropiindu-se ameninţător va obliga lumea creştină la un efort creator în vederea dezvăluirii unei antropologii autentice, hristologice Suprema conştiinţă de sine a omului, conştiin(a antropologică, trebuie dezvăluită pînă la capăt şi pentru că omul este ameninţat de căderea sub dominatia antihristologiei omului, a unei antropologii false, distructive pentru om Omul este pus în faţa unei dileme: fie să se cunoască pe sine hnstologic, fie să se cunoască antihristologic, să vadă Omul Absolut fie în Hristos, fie în antihrist Umanismul, în evoluţia sa fâră de Dumnezeu şi fâră de spirit, ameninţă sâ ducă la o conştiintă antihristologică Antihristul este tocmai distrugerea definitivă a omului ca imagine şi asemănare a existenţei divine, ca microcosmos, ca părtaş la taina Treimii prin Omul Absolut — Fiul Domnului Antropologia antihristologică face din om scla-vul îngerului căzut, care a dorit să aibă pe pămînt propria sa întrupare, opusă celei hristice Omul care se divinizează pe sine şi îşi pierde filiaţia divină devine un sclav nevolnic al necesităţii naturale, în care a mai fost aruncat o dată prin păcatul său origi-nar Omul pătruns de spiritul antihristic se desprinde de taina mîntuirii, care restaurează şi înalţă natura umană căzută Spiritul antihristic promite omului fericirea în lumea necesităţii prin lepădare de natura sa asemânătoare lui Dumnezeu Dar spiritul antihristic se recunoaşte nu după conştiinţa superficială, nu după conştiinţa dogmatică, nu după păcat şi nici mâcar după hulirea Fiului Domnului, ci dupâ starea tainică a adîncimilor inimii umane, care urăşte cu o ură neîmpăcată pe Hristos §i pe Tatâl Sâu în faţa spiritului antihristic simţirea şi conştiinţa de sine a omului trebuie să atingă o încordare supremă şi defmitivă lar epoca noastră se află sub semnul unui excepţional antropologism Ne aflăm în ajunul unei revelaţii antropologice Neputinţa creştinismului în faţa tragediei contemporane a omului este înrădăcinată tocmai în caracterul nedezvăluit al antropologiei 98 SENSUL CREAŢDSI creştine Noua antropologie hristologică trebuie să dezvăluie taina vocaţiei creatoare a omului şi să confere astfel un sens religios suprem elanurilor creatoare ale omului Slăbiciunea conştiintei de sine hristologice a omului întăreşte conştiinţa de sine antihristolo-gică Aici se aflâ marea primejdie, pentru epoca noastră, a restaurârii creştinismului patrislic, care nu conţine o antropologie autentică Aceastâ restaurare poate servi spiritului antihristic )Cînd conştiinţa religioasă lasă locul gol, acesta este umplut de spiritul antihristic tUmilirea şi oprimarea religioasă a omului duc la falsa lui preamărire, care îl distruge definitiv Răstumarea antropolo-gică religioasâ în lume este o cotiturâ în cosmos de la necesitatea naturală la libertatea umană Revelaţia antropologică este legată de conştiinţa relaţiei dintre misterul creaţiei şi misterul mîntuirii Capitolul III CREAŢIE ŞI MÎNTUIRE Adevărul neotestamentar, evanghelic, este adevărul absolut, singurul salvator Nu numai adevăraîii creştini după conştiin^ă, dar şi cei care s-au dezis în conştiinţa lor de creştinism sirnt undeva, în profunzime, unicitatea, caracterul excepţional, cu nimic comparabil, al adevărului lui Hristos Chiar şi raţionalistul Hamack se înclină, în profunzimea sentunentului său, în faţa caracterului absolut al adevărului evanghelic, nu mai puţin decît catolicii şi ortodocşii, deşi nu există în el conştiinţa a ceea ce a însemnat Hristos în epoca noastră căutătorii adevârului care au pierdut vechea credintă revin iar şi iar la Evanghelie şi doresc să soarbâ apă vie din izvorul ei absolut Şi ei fac mari eforturi de a îndreptăţi evanghelic viaţa şi a-i conferi sens în toate aceste tentative, fie ele înlâuntrul sau în afara bisericii, de a justifica, de a dota viaţa în întregul ei cu sens, de a fundamenta toate valorile vieţii în spirit evanghelic, neotestamentar, se simte ceva forţat, un fel de siluire a Evangheliei, un fel de intro-ducere arbitrară în Evanghelie a valorilor unei alte lumi 1 Cum se pot împăca religios valorile creatoare ale lumii cu valoarea atotmîntuitoare şi absolutâ a vestirii evanghelice a mîntuirii şi ispăşirii prin Hristos — Mîntuitorul şi Izbâvitorul? Sînt oare indi-cate în Evaghelia unică şi absolută căile de creare a valorilor vieţii? Avem noi oare dreptul religios să transformăm adevărul Evanghe-liei într-un instroment de legitimare a valorilor noastre existenpale şi a elanurilor noastre creatoare? Epoca noastră e chinuită de asemenea interogări mai acut şi mai disperat decît epocile trecute ale creştinismului Şi noi siluim Evanghelia printr-un arbitrar necu-noscut altor vremuri Siluirea noastră se naşte dintr-o sete religioasă care a ajuns pînă la disperare religioasă, dar această siluire este, ca atare, antireligioasă şi aproape un sacrilegiu Am vrea cu orice preţ 100 SENSUL CREAŢIEI să extragem din Evanghelie ceea ce nu se află în ea Se încearcâ deducerea din Evaghelie, printr-un şir de verigi succesive ale gîhdirii discursive, a ceea ce ne este necesar, dar ce ea nu dezvăluie Ştiinţă şi artă, justiţie şi stat, dreptate socială şi libertate, iubire sexuală, tehnică — toate acestea, care constituie existenţa omului modem şi de la care el nu poate abdica trebuie legitimate prin Evanghelie pentru cel care caută adevărul lui Hristos Şi toate aceste strădanii sterpe, tragice duc iar şi iar la acea veche conştiinţă potrivit căreia poate fi numită evanghelic-neotestamentară doar acea îhdreptătire a vieţii care a fost dată în creştinismul sfinţilor părinţi, m ascetism, doar ea exprimă spiritul religiei izbăvirii Reli-gia izbăvirii este de nedespârţit de ascetism §i poate accepta viaţa doar ca pe o supunere fa(ă de consecintele păcatului, ca pe purtarea unei poveri Statul, căsătoria, ştiinţa şi toate celelalte îndreptăţesc conştiinţa sfinţilor părinţi ca purtare a unei poveri, ca sfîntă supu-nere a omului păcătos 2 Pentru conştiinţa religioasă a omului noii epoci universale există o singură ieşire: conştientizarea religioasă a adevârului potri-vit câruia creştinismul neotestamentar nu reprezintă adevârul reli-gios deplin şi desăvîrşit Creştinismul neotestamentar este o religie a ispăşirii, vestea cea bună a mîntuirii de păcat, revelarea Fiului Domnului — a doua Ipostază a Sfintei Treimi sub aspectul lui Dunmezeu suferind pentru păcatele lumii Este una din etapele căii spirituale Al doilea legămînt evanghelic dintre Dumnezeu şi om are o relaţie directă numai cu ispăşirea păcatului prin iubirea şi harul divin Pe căile vieţii spirituale asta înseamnă răstignirea pe cruce a rozei vieţii Dar se epuizează oare taina vieţii şi existenţei prin taina ispăşirii, este oare sarcina finală a vieţii doar izbăvirea de păcat? Ispâşirea păcatului, mîntuirea de râu sînt prin ele însele negative, iar ţelurile finale ale vieţii se află mai departe, în îndatori-rea pozitivă, creatoare Ispăşirea păcatului este doar una din epocile vieţii mistice universale, sîmburele procesului universal Dar proce-sul vieţii universale nu se poate epuiza prin ispăşire, în el trebuie să existe şi alte perioade mistice Natura umanâ, asemănătoare Creato- rului, nu poate să fi fost creată de El doar pentru ca, păcătuind, să-şi ispăşească pâcatul şi să-şi dedice toate forţele câuzei ispăşirii pe întreaga durată a procesului universal 0 astfel de înjelegere a natu-rii umane nu ar corespunde ideii Creatomlui, ar înjosi demnitatea dumnezeiască a omului Adevărul hristologic absolut este întors cu j CXTTT CREAŢBB ŞI MÎNTUIRE———— -————- o faţă a sa câtre ispăşirca [ MÎNTUIRE păcatului şi mîntuirea de rău, dar ————— cu cealaltâ către vocaţia pozitivă, creatoare a omului, el deschide o hristologie a omului Adevărul neotestamentar, evanghelic, nu este decît o parte a adevărului hristologic, cea întoarsâ către ispăşire şi mîntuire — în el nu poate fî căutată legitimarea nemijlocitâ a (eluri-lor creatoare ale omului /Prin Evanghelie se dezvăluie doar un aspect al lui Hristos, Omul Absolut, care izbăveşte şi mîntuieşte natura umană în Evanghelie nu există nici un cuvînt despre creaţie, iar chemările şi imperativele CTeaţiei nu pot fi deduse din Evanghelie prin nici un fel de sofisme Vestea cea bună despre ispăşirea păcatu-lui şi mîntuirea de rău nu putea dezvălui taina crea(iei, nici indica dmmurile ei Aspectul evanghelic al lui Hristos ca Dumnezeu care se jertfeşte pentru păcatele umanităţii nu dezvăluie încă taina crea-toare a omului Ascunderea în creştinismul neotestamentar a căilor creajiei este providen(ială, Există învâtături ale sfintilor părinti privind postul şi rugăciunea Dar nu există şi nu pot exista învătături ale sfintilor părinti cu privire la creatie însuşi gîndul despre astfel de îhvăţături cu privire la creaţie sună barbar, este jignitor pentru auz Cît de jalnice sînt toate justifîcările creatiei pomind de la Evanghelie! Aceste justificări se reduc îndeobşte la faptul că se spune: Evanghelia nu interzice şi nu exclude cutare şi cutare lucru, Evanghelia admite crea{ia, Evanghelia e liberală în acest fel este înjositâ atît denmitatea absolutâ a Evangheliei, cît şi valoarea supremâ a creatiei E aproape ruşinos să te referi la autori-tatea Evangheliei pentru a justifica creaţia valorilor vie(ii S-a abuzat în prea mare măsură de această siluire a Evangheliei Din revela(ia despre ispăşire nu se poate deduce pe o cale directă revelaţia despre creaţie Creativitatea omului nu îşi are sfînta scrip-tură, căile ei nu sînt dezvăluite de sus omului în sfintele scripturi, în care se dezvăluie omului voin(a divină, omul găseşte întotdeauna adevărul absolut, dar un altul şi despre altceva în domeniul creatiei omul este ca şi lăsat în voia sa, singur cu sine, el nu are ajutor direct de sus Şi în aceasta s-a manifestat măreaţa înţelepciune divină Nu legitimarea creaţiei prin siluirea Evangheliei, ci altceva ni se dezvăluie Simtun sfînta autoritate a tăcerii Evengheliei cu 6^G^ 102 SENSUL CREAŢIH privire la creafie Divin-prea-înţeleaptă este această tăcere absolută a sfintei scripturi cu privire la creaţia omului lar descifrarea sensu-lui prea-înţelept al acestei tâceri este descifrarea tainei despre om, este un act al supremei conştiinţe de sine a omului Doar omul care nu a atins suprema conştiinţă de sine caută justificări ale creaţiei în sfînta scriptură şi în sfintele învâţâturi cu privire la căile creaţiei, adică vrea să supună creaţia legii şi ispăşirii Omul care vieţuieşte încă în întregime în epocile religioase ale legii şi ispâşirii nu înţelege libertatea naturii sale creatoare, el vrea să creeze potrivit legii şi pentru ispăşire, cautâ creaţia ca pe o supunere Dacâ dn)n u-rile creaţiei ar fi fost legitimate şi indicate în sfînta scnptură, atunci creaţia ai fi fost supunere, adicâ n- ai fi fost creaţie 'A înţelege creaţia ca pe o supunere faţă de consecinţele păcatului, ca pe o îndeplinire a legii sau ca pe o ispăşire a răului, cu alte cuvinte ca pe o revelaţie veterotestamentară sau neotestamentară, înseamnă a respinge taina creaţiei, înseamnă a nu cunoaşte sensul creaţiei în faptul că taina creaţiei si câile ei sînt ascunse în sfînta scriptură se află un ezoterism plin de înţelepciune al creştinismului Taina creaţiei este prin natura ei ezoterică, ea nu este revelată, ea este ascunsă Pot fi revelate de sus doar legea şi ispăşirea, creaţia se ascunde Revelarea creaţiei se produce nu de sus, ci de jos, ea este o revelaţie antropologică, iar nu teologică Dumnezeu a dezvăluit omului păcătos voinţa sa prin lege şi a dăruit omului fericirea ispăşirii trimiţînd în lume pe Fiul Său Unigen Şi Dumnezeu a§-teaptă de la om revelaţia antropologica a creaţiei, ascunzînd omului, în numele libertăţii sale asemeni celei divine, c&ile creâţiei şi îndreptăţirea ei Legea demascâ răul naturii păcătoase a omului şi spune nu, nu, ea pune stavilă voinţei rele Harul ispăşirii restaureazâ natura umană, îi redâ libertatea Izvorîtă din Hristos, forţa ispăşirii trece înăuntrul omului Ispăşirea însăşi este înţeleasă, pe treptele cele mai înalte ale conştiinţei religioase, imanent-interior, fără acea obiectivare dualistă prezentă în învăţătura jundicâ despre ispăşire Omul renaşte ca nouâ creatură prin misterul cosmic al ispăşirii Omul se regenerează ca nou Adarn niimai trăind imanent răstigni-rea Dar vocaţia creatoare a oniului nu se dezvâluie, ea însâşi, coer-citiv, nici m Vechiul, nici în Noul Testament /Creaţia este fapta libertăţii umane asemeni celei divine, dezvăluirea în om a chipului Creatorului^Creaţia nu este în Tatâ, nici în Fiu, ci în Duh şi de aceea iese dincolo de limitele Vechiului şi Noului Testament Acolo CREAŢtE ŞI MÎNTUIRE 103 unde este Duhul, acolo este şi libertatea, acolo este şi creaţia Creaţia nu este legatâ de sfintenie şi nu îi este supusă Creaţia este în Duhul profetic Duhul nu poate avea propria scriptură şi nu cunoaşte porunci El se dezvăluie în libertate Duhul respiră unde vrea Viaţa îh Duh este via(a liberă şi creatoare Revelaţia antropo-logică sădită ui Fiu se împlineşte în Duh, în libera creaţie a omului trăind în Duh Creaţia nu este încă dezvăluită nici în lege, nici în ispăşire, nici în Vechiul şi nici în Noul Legămînt al lui Dumnezeu cu omul în Duh se dezvăluie tama creaţiei, în Duh se cunoaşte pe sine natura omului, fără scripturi, fără învătături şi porunci de sus Prin creaţie, dejos, se dezvăluie divinul din om, prin voinţa liberă a omului însuşi, nu de sus Prin creaţie omul descoperă el însuşi în sine chipul şi asemănarea lui Dumnezeu, dă la iveală forţa divină depusă în el Suflarea Duhului nu este divină doar, ci divin-umană lar Biserica este şi ea un organism divin-uman Misterul ispăşirii s-a împlinit şi se împlineşte veşnic în cosmos După aceea o nouă existenţă a creaturilor apare în lume, o existenţă creatoare, şi omul este chemat la o excepţională activitate, la edificarea acelei supra- abundente întru unpărăţia Domnului, al cărei nume este teantropia if yldeea Creatorului despre om este ameţitor de înaltă şi sublimă Atît de înaltă şi sublimă este ideea lui Dumnezeu despre om, încît libertatea creatoare, forţa liberă de a se descoperi pe sine prin crea(ie este sădită în om ca pecete a asemănării lui cu Dumnezeu, ca semn al chipului Creatorului Revelaţia silita a creaţiei ca lege, ca îndreptar de drum, ar corttraveni ideii divme despre libertatea omului, voinţei divine de a vedea în om un creator, oglindind natura Sa divina Dacă ar fi existat o revelaţie de sus despre creajie, o revelaţie depusă în Sfînta Scriptură, atunci libera faptă creatoare, eroică a omului ar fi fost inutilă şi imposibilă N-ar mai fi fost loc pentru revelaţia antropologică 0 asemenea înţelegere pasivă a naturii umane face din om o fiin(2 nedemnă de incamarea divină Dacă natura umană este pasivă, ne 'beră şi nu dezvăluie nimic din sine, atunci Hristos nu a fost Duinnezeu-Om Căci, în adevăr, revelaţia despre Dunmezeu-Om nu 'ste numai revelapa măreţiei divine, ci şi a celei umane, şi ea nu iresupune numai credinţa în Dumnezeu, ci şi credin(a în om Is^ăşirea însăşi a însenmat o 104 SENSUL CREAŢIH creştere interioarâ a omului Şi în duhul omului se săvîrşesc toate evenimentele mistice ale vieţii lui Hristos Asemănarea omului cu Dumnezeu în Fiul unigen al Domnului este, ea însâşi, temelia etemâ a naturii originar-libere a omului, apte de revelaţie creatoare Dumnezeu nu a dezvăluit de sus că El doreşte liberă cutezanţă în creaţie Dacă Dumnezeu ar fi dezvăluit şi pecetluit acest lucru în sfmtele scripturi, atunci libera cutezanţâ ar fi devenit inutilă şi imposibilă Adev&rul despre libera cutezanţS în creaţie nu poate fi descoperit decît de om singur, prin actul liber al cutezanţei omului Aici se ascunde o măreaţă tainâ despre om Nu poate exista re-velaţie divină a acestei taine, ascunderea acestei taine este inevita-bilă Taina creatiei se dezvăluie omului şi este dezvăluită de om Ea este taina ezoterică a revelaţiei divine şi a sfmtei scripturi Dumnezeu-Creatorul 1-a fâcut pe om prin actul voinţei sale atotpu-temice şi atoateştiutoare — 1-a făcut după chipul şi asemănarea Sa ca pe o fiin(ă liberâ şi dotată cu forţă creatoare, ca pe cel chemat să fie regele creaţiunii Acesta este un proces interior în Dumnezeu Prin actul voinţei Sale atotputemice şi atoateştiutoare, Creatorul a dorit să limiteze previziunea Sa asupra a ceea ce va dezvălui liber-tatea creatoare a omului, căci această previziune ar fi însemnat, deja, siluire şi limitare a libertătii omului în creaţie Creatorul nu vrea să ştie ce va fâuri omul, El aşteaptă de la om revelaţii în creaţie şi de aceea nu are cunoştintă de ceea ce va fi revela(ia antropolo-gică Aici se află neasemuita înţelepciune a Domnului m opera creaţiunii Dumnezeu a ascuns, în chip prea- întelept, omului vointa Sa despre om ca fiinîă chemată sâ fie un creator liber şi temerar, aşa cum El Şi-a ascuns Sieşi ce va crea omul în temeritatea sa liberă Prin prea-înţeleptul act al voinţei sale absolute, Dumnezeu-Creatorul a exclus din creaţia Sa orice siluire şi constrîngere, dormd numai libertatea creaturii sale şi actul ei eroic lar învăţâtura platonicâ, pentru care întreaga umanitate şi întregul cosmos se aflâ din vecie desărvîrşite în cer, în ideile lui Dumnezeu, transformâ procesul universal într-o comedie şi privează omul de rol activ real şi de libertate reală Omul este o revelaţie îmbogătitoare în Dumnezeu) 'Creaţia nu este doar o luptă cu răul şi păcatul, ea clădeşte o altă lume, ea continuă opera creaţiunii Legea începe lupta cu răul şi CREAŢtEŞI 105 MÎNTOIRE păcatul, ispăşirea încheie această lupti, dar în creaţia liberâ şi teme-rară omul este chemat sâ edifîce o luine nouă şi nemaiîntîlnită, să continue creaţiunea divinăJDualităţii înrâdâcinate în natura umană, apartenenţei ei la donă lumi îi corespunde dualitatea ispăşirii şi creaţiei Ca fiintă căzută, mrobitâ unnărilor păcatului şi supusă domniei necesitaţii, omul trebuie să treacă prin taina ispâşirii, el trebuie să restaureze, prin misterul ispăşirii, natura sa asemânătoare celei divine, să-şi redobîndească Ubertatea pierdută Taina creatoare a existenţei este ascunsă de păcat în căderea omului slâbesc forţele lui creatoare Prin Hristos natura umană este izbăvită §i restauratâ, salvatâ de blestemul păcatului Omul vechi se regenerează ca nouă creatură, ca nou Adam Dar taina ispăşirii o ascunde pe cea a creaţiei Ca fîinţâ asemănătoare lui Dumnezeu, aparţinînd împă-răţiei libertăţii, omul este chemat să-şi descopere propria virtute creatoare în aceasta constă cealaltă faţă a naturii duale a omului, întoarsă nu către ispăşire, ci către creaţie Dar creaţia autentică este posibilă doar prin ispăşire Hristos a devenit imanent naturii umane şi această hristificare a naturii umane face din om un Creator, asemănător lui Dumnezeu-Creatorul A existat oare în lume creaţie în sensul religios al acestui cuvînt? întrebarea însăşi poate părea stranie Cine se îndoieşte de faptul că a existat o măreaţă tensiune creatoare în Grecia sau în epoca Renaşterii? Omul a săvîrşit acte creatoare în decursul întregii istorii şi înflorirea unei culturi a fost văzutâ în valorile creaţiei Şi cu toate acestea trebuie spus că nu a existat încă în lume o epocă religioasă a creaţiei Lumea nu cunoaşte decît epocile religioase ale legii veterotestamentare şi ispăşirii neotestamentare Lumea a trăit în supunere religioasă sau în nesupunere criminalâ lar cu supune-rea nu se poate crea în lume Ceea ce toată lumea numea creaţie, oricît de preţioasă şi mâreaţâ ar fi fost, nu era decît o aluzie la adevărata creatie, un semn, o pregătire Elanurile creatoare însoţesc întreaga istorie a omului, dar natura sa creatoare a fost secătuită prin căderea cosmică, prin cufundarea în sferele inferioare ale exis-tenţei De obicei, cînd se vorbeşte de creatie, se are în vedere înflo-rirea „ştiinţelor şi artelof" Dar din perspectivă religioasă „ştiin(ele şi artele" se pot dovedi o fonnă de supunere şi nu de crea(ie 106 SENSUL CREAŢffiI „Ştiin(ele şi artele", ca şi statul, economia, familia pot fi înţelese ca supunere faţâ de coosecin(ele păcatului, ca reacţie la necesitatea ordinii naturale Chiar şi în geniala înflorire a „ştiinţelor şi artelor" spiritul supunerii înăbuşea, cu fatală inevitabilitate, spiritul creatiei Forţe creatoare existau şi în omul căzut şi secătuit Dar în epocile universale ale legii şi ispăşirii aceste forţe au fost copleşite de inevi-tabila supunere religioasă faţă de consecinţele păcatului, de purtarea poverii necesităţii Actul creator al omului era curmat şi tras în jos Genialele elanuri de smulgere din lanţul creat de necesitate n-au fost decît străfulgerări izolate în mersul general şi general-valabil al culturii universale „ştiin(ele şi artele" au reprezentat şi ele o formă de adaptare la necesitate Materialismul economic interpretează întreaga cultură, cu o mai mare consecvenţă şi cu un radicalism sporit, ca pe o supunere fa(ă de necesitate, ca pe o adaptare la starea omului îngreunat de cufun-darea în sferele materiale ale existenţei 3 Materialismul econornic stă mărturie că din punct de vedere religios epoca creaţiei nu a început încă Materialismul economic este cea mai desăvîrşită şi extremă filosofie a păcatului, filosofia omului care nu a ispăşit păcatul şi nu cunoaşte decît legea Marxismul nu numai că nu se află în crea{ie, el nu se află nici în ispăşire, el se află în Vechiul Testament, în paganism Dar în el există o anumită dozâ de adevăr, un fel de conştiinţâ reflectată, subordonată, a cufundării omului în necesitate Pentru marxism „ştiinţele şi artele" nu sînt nici ele creaţii, ci doar adaptări Acest extremism şi această îngustime a marxismului au importantă pentru distrugerea acelei credinţe naiv-superficiale căreia „ştiinţele şi artele" îi apar ca o creaţie autentică, o revelare a naturii creatoare a omului în această privinţă marxismul ajunge la capăt, la limită Şi el este, în felul său, superior kulturtrâ-^er-ismului mediocru, superficial, care divinizează valoarea culturii tratînd-o ca pe o creaţie autentică Trebuie să devenim conştienţi de faptul că în „cultură" foarte mult provine din necesitate şi nu din libertate, din adaptare §i nu din creaţie Dar în marxism această conştientizare are loc ea însăşi ca un act de adaptare la necesitate şi nu ca un act de creaţie liberă Materialismul economic este expresia opresiunii spiritului uman Nu există dar şi nu există dâruire Aici se trag concluziile opresiunii universale Ne aflăm în pragul epocii universale a creaţiei, sîntem în fa(a unui prag cosmic Dar pînă acum întreaga creaţie a „culturii" n-a CREAŢE ŞI MÎNTUIRE 107 fost decît o aluzie pregătitoare, un semn al creaţiei autentice a altei lumi în creaţia „culturii" se manifestâ doar tragica dualitate a natu-rii umane, zbătîndu-se să scape din lanţurile necesităţii, dar nu este atinsă o altă existenţă /Aşa cum sîageroasele sacrificii păgîne nu făceau decît s& vestească adevarata izb&vire universala prin jertfa lui Hristos pe Golgota, dar fara a atinge adevSrata izbăvire, tot astfel eforturile creatoare ale omului care a realizat valorile culturii n-au facut, pînă acum, decît sS vestească adevărata epocS religioasă a creaţiei, care va realiza o altă existenţă Epoca religioasă a creaţiei va însemna trecerea la o altă existen{ă, nu numai trecerea la o altă „cultură", la alte „ştiinţe şi arte" lEpoca religioasă a creaţiei este a treia revelaţie, revelaţia antropologică, unnînd revelaţiilor Vechiu-lui şi Noului Testament Lumea antică se îndrepta către ispăşire, dar ispăşirea n-a existat în ea pînâ la ivirea lui Hristos Tot astfel, noua lume merge către creaţie, dar n-a existat încă, §i nu putea exista în ea creaţie, pînă la cotitura cosmic- antropologică, pînă la marea revoluţie religioasă în conştiinţa de sine a omului Şi se va vedea cum creaţia „culturii" a fost, în epoca legii şi ispăşirii, cînd for(ele creatoare ale omului erau încă înăbuşite, un substitut al creaţiei „existenţei" în epocile religioase ale legii şi ispăşirii latura moralâ a naturii umane trebuia să predomine asupra laturii estetice şi asupra celei cognitive Latura morală a naturii umane este niai puţin creatoare, în ea sînt mai putemice momentele de supunere §i predominanţa ei a fost expresia copleşirii prin păcat a naturii umane A apărut chiar tentaţia de a identifica religiosul cu moralul şi s-au gâsit pentru aceasta argumente atît în Evanghelie, cît şi în scrierile sfinţilor părinţi Predominan^a momentului moral în lege este cît se poate de evidentă Acolo chiar şi moralul este înţeles în sens îngust în procesul ispâşirii păcatului momentul moral se transfigurează mistic §i se luminează prin iubire şi har divin, dar el continuă, s-ar părea, să domine estetica §i cunoaşterea Mîntuirea sau pieirea sînt puse în relaţie cu desăvîrşirea morală a omului, nu şi cu desăvîrşirea sa estetică şi cognitivă Omul ispăşeşte păcatul, devine pârtaş la ispăşire, dobîndeşte viaţâ veşnică prin desăvîrşire religios-morală Dar se atinge oare acelaşi (el prin desăvîrşire religios-esteticâ sau 108 SENSUL CREAŢIEI religios-cognitivă? Poate oare Dumnezeu respingc omul, omul desâvîrşit din punct de vedere moral, pentru urîţenia şi neştiinţa sa? Poate fi oare omul respins pentru că nu creează frumuseţe şi cunoaştere? Poate fi omul salvat şi poate el moşteni viaja veşnicâ pentru actul eroic al creârii frumuseţii sau cunoaşterii? Oare Dumnezeu are nevoie pentru viaţa veşnică doar de cei morali, sau şi de cei care deţin frumusetea şi cunoaşterea? Căci viaţa veşnică trebuie să fie destinul oricărei desăvîrşiri, întru totul asemânătoare celei divine, al desăvîrşirii ontologice, nu doar al celei morale, al oricSrei plinătâţi a existenţei lar conştiinţa religioasă spune: frumos şi cunoscător poţi să nu fii, dar ai obligaţia să fii moral Cauza ispăşirii şi mîntuirii se săvîrşeşte prin supunere, nu prin crea(ie Valorile creaţiei nu sînt necesare pentru salvarea de la pieire, ele pot fi chiar nocive şi în groaznicul ceas al morţii e mai bine sâ uiţi de ele Aici se pune pentru conştiinja creştină o problemă extrem de chinuitoare Dacă viaţa religioasă se epuizează prin ispăşirea păcatului, atunci plenitudinea superioară, creatoare a existenţei este de neatins şi inutilă Existen(a se îngustează şi se simplifică Pentru realizarea sfinţeniei în religia ispăşirii nu sînt necesare valorile crea{iei, nu este necesară nici o fumuseţe şi nici o cunoaştere Frumuseţea creştină şi cunoaşterea creştină sînt realizate doar prin desăvîrşire religios-morală, ele nu au izvoare originare, de aceeaşi valoare cu moralitatea Setea de frumusete şi setea de cunoaştere nu sînt izbăvitoare Orice sete creatoare nu este izbăvitoare Totul e deşertăciunea deşertăciunilor în fa(a îndatoririi teribile şi primor-diale a ispăşirii păcatului Totul e lipsit de valoare şi inutil Unica desăvîrşire trebuincioasă este desăvîrşirea supunerii în timp de ciumă nu e vreme pentru cunoaştere, nu e vreme pentru fhimusete, nu e vreme pentru crearea valorilor Păcatul care trebuie ispăşit este ciuma, iar viaţa noastră în păcat — o via(ă în timp de ciumă, adap-tatâ la lupta cu ciuma Viaţa este absorbită de o sarcină negativă şi urgentă Şi nu se poate crede, cu o astfel de conştiinjă, în nici un fel de activitate umană şi în nici un fel de desăvîrşire pe pSmînt 4 leşirea din această problemă, tragică pentru creştinism, nu poate fi decît una: conştientizarea religioasă a adevărului că sensul reli-gios al vieţii şi existenţei nu se epuizează prin ispăşirea păcatului, că viaţa şi existenţa au sarcini pozitive, creatoare Acea supremă plenitudine creatoare a existenţei, pleromul care pare imposibil de atins în momentul iniţial al ispSşiiii, cînd Dumnezeu este înca CREAŢIE ŞI MÎNTUIRE 109 transcendeat omalui, deviae realizabilS într-un alt moment al vieţii religioase, de cealaltS parte a ispSşini, atuaci dad Dumaezw a deveait imaneat omulai Mthtuirea de păcat, de pieire, nu este ţelul fmal al vieţii religioase, salvarea este întotdeauna de, iar via(a trebuie să ne peatru Şi multe lucruri care nu sînt necesare pentru mîntuire, sînt necesare în vederea aceluiaşi motiv pentru care este necesarâ mîntuirea, în vederea înăl(ării creatoare a existenţei 'Ţehil omului nu este mîntuirea, ci înălţarea creafoare, dar pentru înălţarea creatoare este necesară mîntuirea de rău şi păcat Epoca ispăşirii este religios subordonată epocii creaţiei Religia setei de mîntuire şi groazei de pieire este numai o trecere vremelnică printr-o ruptură dualistă în vremurile noi oamenii au simţit, în diverse feluri, faptul că izvoarele creatiei nu pot fi căutate nici în religia neotestamentară a ispăşirii, nici îh religia veterotestamentară a legii Izvoarele creatiei au fost căutate în antichitate în lumea antică, în Grecia, au existat vlăstare creatoare ale revelaţiei antropologice Acolo este patria creaţiei umane, patria frumuseţii şi cunoaşterii Şi fiecare avînt al creativităţii umane se întoarce, inevitabil, la hrana antică Această problemă a atins o acuitate extremă în viaţa lui Nietzsche El a ars de setea 'de foc a creaţiei îi erau religios accesibile doar legea şi ispâşirea, în care nu există revelaţie creatoare a omului Şi el a ajuns sâ urască legea şi ispăşirea Nietzsche a ajuns să-1 urască pe Dumnezeu, pentru că era posedat de ideea nefericită că dacă există Dumnezeu, crea(ia umanâ este imposibilă Nietzsche se află în punctul de cotitură universală către epoca religioasă a creaţiei, dar este incapabil să sesizeze legătura inscindabilă a religiei creatiei cu religia ispăşirii §i cea a legii, el nu ştie că religia este una şi că m creaţia umană se dezvăluie acelaşi Dumnezeu, Unul şi Treime, ca şi în lege şi ispăşire Dacă ispăşirea este întoarsă către un aspect al lui Hristos, către Fiul Domnului suferind şi jertfelnic, atunci creaţia trebuie să fie întoarsă lătre celălalt aspect al lui Hristos, către Fiul Domnului slăvit şi atotputemic Hristos răstignit pentru păcatele umanitâ(ii în vremea lui Pilat dm Pont şi Hristos care Va să Vină, care se va ivi în slavă, este unul şi acelaşi Hristos, Omul Absolut §i în El se dezvăluie taina despre om Taina ultimă despre om nu se dezvăluie 110 SENSUL CREAŢIH doar în chipul de rob al lui Hristos, ci şi în chipul Lui regesc, ea nu se dezvăluie doar în ipostaza jertfei, ci şi în cea a măreîiei Taina creatoare a naturii umane este mtoarsă către Hristos ce Va să Vină, către forţa şi slava Omului Absolut în chipul evanghelic al lui Hristos această taină creatoare nu putea fi dezvăluitâ, căci omul trebuia să treacă împreună cu Hristos prin taina ispăşirii, prin jertfa Golgotei Dar este oare în stare omul întors în întregime doar spre ispăşire şi care vede Omul Absolut numai sub chipul Mîntuitorului care se jertfeşte, să vadă Omul Absolut sub chipul creator al Rege-lui putemic şi slâvit? Nu este oare ascuns celălalt aspect al lui Hristos celui care se află încă în ispâşii\;, celui care nu a săvîrşit actul eroic al dezvăluirii propriei sale naturi creatoare? Hristos Cel ce Va să Vină nu se va ivi niciodată celor care nu vor descoperi singuri, în ei înşişi, prin efort liber, un alt chip, un chip creator al omului Doar fapta eroică a creaţiei libere va întoarce omul către Hristos ce Va să Vină, îl va pregăti pentru viziunea celuilalt chip al Omului Absolut Şi dacă pentru ispăşire este necesară o mare supu-nere, pentru creatie este necesarâ o măreaţă temeritate Doar printr-o mare temeritate poate fi văzut Hristos ce Va să Vină Spiritului supunerii îi va fi pe veci accesibil numai Hristos Răstignit, numai aspectul Mîntuitorului Este necesară ojertfă a temerită^ii, o faptâ de hotărîre eroică de desprindere de toate malurile neprimejdioase Este necesarâ virtutea stării nelipsite de primejdii, capacitatea de a sta neînfricat în faţa beznei A treia revelaţie creatoare în Duh nu va avea o sfinta scriptura, ea imvafiun glas de sus: ea se va savîrşi în om şi în umanitate, ea este o revelaţie antropologică, dezvăluiiea hristologiei omului Dumnezeu aşteaptâ revelaţia antropologică de la om şi omul nu o poate aştepta de la Dumnezeu A treia revelaţie nu poate fi aşteptată, ea trebuie sâvîrşită de omul însuşi, trămd în Duh, trebuie săvîrşită prin act creator liber în ea tot ce este trans-cendent devine imanent A treia revelaţie antropologică, în care se dezvăluie taina creatoare a omului, este libertatea ultimă a omului Omul este deplin liber în revelaţia creaţiei sale în această teribilă libertate se aflâ întreaga demnitate fâră seamăn a omului, asemenea celei divine, şi chinuitoarea sa responsabilitate Virtutea stării nelip-site de primejdii, virtutea temerităţii sînt virtu^ile fundamentale ale epocii creatoare Doar acela care este virtuos prin aceste virtuţi, doar acela îl va vedea pe Hristos ce Va să Vină, doar aceluia i se va arăta Hristos putemic şi slăvit Cel care refuză cu laşitate povara CREAŢIE ŞI MÎNTUIRE 111 teribilă a libertâţii ultime, acela nu poate fi convertit la Hristos ce Va să Vină, acela nu-I pregîteşte a doua venire Doar hotârîrea jert-felnică de a te plasa îhtr-o situaţie primejdioasă şi riscantă, de a pluti, desprinzîndu-te de vechile şi trainicele maluri, către continen-tul necunoscut şi încă nedescoperit, de la care nu se întind mîini spre a te ajuta, doar libertatea teribilă îl face pe om demn să vadă Omul Absolut, în care se va dezvălui pînă la capăt taina creatoare a omului Hristos Cel ce Va să Vină va dezvălui taina sa creatoare celor care săvîrşesc singuri actul eroic al creaţiei, celor care pre-gătesc un nou pămînt şi un nou cer Crea(ia omului în Duh, în cea mai înaltâ viaţă spirituală, pregăteşte a doua venire a lui Hristos, tot aşa cum pămîntul- Maica Domnului a pregătit prima Lui venire Calea către a doua venire cere bărbăţie activă, nu numai feminitate pasivă Omul este chemat nu doar să aştepte şi să presimtă, ci şi să acţioneze şi creeze Omul trebuie să treacâ de la starea religios-pasivă şi receptivâ la o stare religios- activă şi creatoare Dumnezeu i-a dăruit omului ajutorul binefâcător al ispăşirii lui Hristos, care restaurează natura căzută a omului Prin ispăşire îi este redată omului libertatea creatoare Şi trebuie să vină epoca univer-sală a acţiunii acestei libertăţi creatoare Omul însuşi trebuie să săvîrşească opera în vederea căreia a fost izbăvit, pentru care a fost creat în om însuşi, în teribila şi ultima lui libertate,-trebuie să se săvîrşească trecerea universală la epoca religioasă a creaţiei Şi n-ar însemna decît o nouă câdere a omului aşteptarea şi pretenţia ca Dumnezeu sâ sâvîrşească pentru om această trecere, ca revelaţia creatoare să se producâ nu potrivit libertăţii interioare a omului, ci doar prin ajutorul exterior al lui Dumnezeu Dorinţa §i aşteptarea ca însuşi Dumnezeu să săvîrşească ceea ce trebuie săvîrşit de către om este nelegiuită şi potrivnică Domului 0 astfel de conştiinţă reli-gioasă pasivă înseamnă îngăduintă fa(ă de slăbiciunea §i laşitatea omului Este falsă şi fârâ Dumnezeu acea conştiinţâ vetustă potrivit căreia omul nu trebuie să se încumete să creeze pînă la încheierea universală a ispăşirii, pînă la sfîrşitul acestei lumi Potrivit acestei conştiinţe vetuste omul nu are parte, în această lume, decît de ispăşirea păcatului, de depăşirea păcatului, iar crea$ia nu va fi posi-bilă decît pe lumea cealaltă, şi nici asta nu e sigur, căci ,Jumea cealaltă" e imaginată static, iar nu dinanuc Această conştuntă este potrivnică celei mai profunde esenţe a creştinismului, pentru care Dumnezeu este imanent naturii umane şi care nu admite, de aceea, 112 SENSUL CREAŢBH ruptura trascendentâ între această lume şi lumea de dincolo 5 AceasA simţire de sine a robului se împotriveşte mareţei idei a Creatorolui despr» om, în ea se exprimă supunerea pasivă faţă de necesitate, renunţarea laşă şi plinâ de slăbiciune la libertate, îh numele liniştii şi siguranţei Este o atitudine religioasă mic-bur-gheză înauntrul creştinismului Hristos s-a ivit în lume înainte ca legea să se împlinească pînâ la capăt Şi creaţia va începe înainte ca ispăşirea să se încheie Pînă la capătul vremilor nu se va împlini întru totul legea şi nu se va împlini ispăşirea, dar epoca religioasă a creaţiei va exista alături de legea neînlăturatâ şi de ispăşirea neanu-lată Trecerea universalâ la epoca religioasS a creaţiei nu poate fi o trădare a legii şi a ispăşirii în revelaţia creaţiei se va produce doar definitiva dezvăluire a sensului şi realizare a revelaţiei legii şi ispă-şirii, căci Hristos, Logosul lumii, este unic şi veşnic ttn creaţia liberă a omului se dezvăluie libertatea Lui, libertatea Omului Abso-lut Omul total a căzut foarte jos şi omul total se va ridica la o înălţime ameţitoare " Problema sensului religios al creaţiei nu a fost niciodată pînă acum pusâ, aceastâ problemă n-a apărut măcar în conştiinţă Este problema epocii noastre, problema noastră, problemă finală, către care duce criza întregii culturi Epocile anterioare n-au cunoscut decît problema îndreptâîirii ştiintelor şi artelor, sau a edificârii de noi forme sociale, ele n-au cunoscut însă problema religioasă a creatiei, a dezvăluirii tainei creatoare despre om în noua epocă universală Problema religioasă a creaţiei este problema câilor unei alte experienţe religioase, a edificării unei alte existen(e Creapa nu este pezmisa, aici îndreptăfită prin religie, creaţia este ea însaşi reli-gie Experienţa creaţiei este o experientă religioasă aparte, extazul creator este o zguduire a întregii fiinte a omului, ieşirea într-o altă lume Experienţa creatoare este religioasă m aceeaşi măsură ca şi rugâciunea, ca şi asceza Experienţa creatoare este originară, ea posedă propriile sale râdăcini insondabile, ea nu reprezintă un produs Creştinismul a îndreptăţit, în cel mai bun caz, creaţia, dar nu s-a ridicat niciodată pînă la conştiinţa că nu creatia trebuie îndreptătitâ, ci prin creaţie trebuie îndreptaţitS viaţa Creaţia este religie Prin sensul său religios-cosmic creaţia are o fortă şi o - • •-'"• ^CR'EAŢte ?î MtNTUlRE 113 valoare echivalente cu ispăşirea Creaţia este revelaţia ultimS a Sfintei Treimi, revelaţia ei antropelogicâ Această conştHnţă n-a existat pînfr acum în lume, ea se naşte în epoca noastră Dar multe, în lume, aUipregâtit apariţia acestei conştiinţe Ea a fost pregătitâ şi de nesfîrşita obosealâ suscitatâ de jalnicele şi forţatele justificări creştine, evanghelice ale creaţiei Ne aflâm în faţa sarcinii inevita-bile de a ne îndreptăţi pe noi înşine prin creaţie şi nu de a îndreptăţi creaţia noastră în actul creator trebuie sâ existe o autolegitimare lăuntrică §i orice legitimarc exterioară a lui este neputincioasâ şi umilitoare Omul se justificâ pe sine în fa{a Creatorului nu numai prin ispăşire, ci şi prin creaţie în taina ispăşirii se dezvâluie iubirea nesfîrşită a Creatorului faţâ de om şi se revarsă bunătatea lui nesfîr-şită în taina crea(iei ae dezvâluie natura infinitâ a omului însuşi şi se împlineşte destinaţia lui supremă lubirea nu este numai dar, ci şi activitate a omului însuşi Dumnezeu însuşi, care 1-a dat spre sfîşiere pe Fiul Său Unigen, ispăşeşte păcatul omului şi El aşteaptă ca omul, devenit pârtaş la misterul ispăşirii, să împlinească libe-rul act eroic al crea{iei, să-şi împlinească destinaţia pozitivă Na-tura umană este creatoare, căci ea este după chipul şi asemănarea lui Dumnezeu-Creatorul Adevărul antropologic că imaginea şi asemănarea Creatorului nu poate să nu fie creatoare nu a fost încâ realizat cu suficientă forţă şi plinătate în epocile religioase prece-dente Conştiinţa religioasă era prea plină de taina ispăşirii naturii umane, dar taina însăşi a naturii umane izbâvite era ascunsâ Care este destinaţia naturii umane care poate fi, şi este izbăvitâ? La această întrebare nu există răspuns în limitele religiei ispăşirii Obişnuitul răspuns creştin, că (elul omului este viaţaîn Dumnezeu, nu poate satisface, el este prea general şi fonnal Cei care răspund astfel sînt prea absorbiţi de ca/ea către ţelul final Aflarea liniştii în Dumnezeu este gîndită îndeobşte ca victorie asupra naturii umane rele şi păcătoase, ca stingere a acestei naturi, ca o copleşire a uma-nului prin divin Omul nu face decît să elibereze m sine locul pentru Dumnezeu şi se reîntoarce în sînul Domnului fară cîştig Există în ortodoxie, în religia ispăşirii, un fel de fatală înclinaţie către mono- fizitism Omul care îşi ispâşeşte păcatul pare să vrea ca natura sa umană sâ înceteze să existe, pentru ca să nu subziste decît natura divină Dar Hristos este Dumnezeu-Om, el izbăveşte şi restaurează natura umană m asemânarea ei cu cea divină Natura umană deve-nită conştientă de propria sa esen(ă, de existenţa sa de sine 114 SENSUL CREAŢIH stătătoare şi liberâ, trebuie să existe veşnic doar ca natură creatoare, făuritoare Natura umană se vajustifica definitiv în faţa Creatorului nu prin stingerea sa, ci prin exprimarea sa creatoare Omul trebuie în mod absolut sS fie Natura umană, izbăvită şi mîntuită de rău, are un con(inut uman pozitiv şi o sarcină umană pozitivă Un astfel de conţinut şi o astfel de sarcină poate fi doar creaţia Creaţia omului este legată de stihia orgiastic-extatică a omului Această stihie se află într-o stare căzută, păcătoasă Prin ispăşire ea se curăţă şi se luminează, dar nu se stinge şi nu se distmge Extazul creator lumi-nat, cură(it împlineşte destinaţia omului 6 Căinţa sau purificarea este doar unul din momentele experientei religioase, unul din actele misterului hristic Nu se poate rămîne la acest moment, trebuie trecut la viaja spirituală pozitivă Pe o anumită treaptă de dezvoltare a umaiută(ii misterul creştin al ispăşirii se obiectivează, se arată ca ex-pus, transcendent omului şi căii lui spirituale interioare Astfel este dobîndit Hristos în ordine obiectiv-obiectuală şi se ia de pe om povara căii interioare a lui Hristos ca drum al Omului, ca proces antropologic Aceea fusese materializarea creştinismului, involujia lui Astâzi creştinismul poate sta doar sub semnul evoluţiei, al înălţării spirituale Misterul creştmismului se transpune în interior, Hristos devine imanent omului, omul ia asupra sa întreaga povară, întreaga nemărginire a libertăţii Hristos încetează să fie unic în ordine obiectivă, printre alţii El — Omul Total — devine calea omului, misterul spiritului său Astfel se dezvăluie spontaneitatea şi autonomia omului în creaţie, activitatea liberâ a omului pe calea către Hristos ce Va să Vină Capitolul IV CREAŢIE ŞI GNOSEOLOGIE Actul creator nu se aflâ sub jurisdicţia gnoseologiei cu a sa reflecţie aparţinînd infinităţii rele, care nu cunoaşte punct terminus Actul creator sălăşluieşte nemijlocit în existenţă, el este autodez- văluirea forţelor existenţei Actul creatorjustiTică, dar nu se justifică, el se fundează singur pe sine, dar nu cere fundare prin ceva plasat în afara sa Conştiinţa de sine a omului ca fiintă creatoare este o conşti- intă de sine originară şi nu o rezultantă Omul trebuie să plece de la conştiinţa în sine însuşi a actului creator, ceea ce înseamnâ o con- ştimţă revolu^ionară m om, la care nu se poate ajunge nici pe cale logică, nici pe calea evoluţiei Conştiinta de sine a omului creator nu este rezultatul vreunei învăţături despre om, ea precede orice ştiin^â şi orice filosofie, ea este înainte, şi nu după orice gnoseologie Actul creator al omului se realizeazâ în acel plan al existenţei asupra căruia nu se extinde competenţa ştiinţei şi de aceea nici gnoseologia ştiin-ţei nu are nici o rela,ie cu el A îndreptâţi gnoseologic sau a respinge gnoseologic conştiinja de sine a omului creator este pe cît de imposi- bil pe atît de necuvenit Creaţia ca experienţă religioasâ nu cunoaşte împărţirea dualistă între subiect şi obiect Dar gnoseologia critică este un fenomen prea serios al culturii contemporane şi un simptom serios al maladiei creaţiei, al tragediei conştiin^ei de sine creatoare pz cale să se nască Gnoseologia critică ascute criza culturii şi crea(iei, ea scoate la iveală antagonismul dintre cultură şi creaţie Gnoseologia critică fundamenteazâ şi legi-timează diverse tipuri de creaţie a culturii diferen^iate, dar prin aceasta nu dezvăluie, ci ascunde natura creatoare a omului Actul creator se dovedeşte extras din existenţa primordială şi transpus într-o sferă secundă a conştiin(ei, într-o existen(ă deja rationalizată şi mediatâ, în spiritul scindat şi preparat în vederea unor {eluri 116 SENSUL CREAŢIEI speciale Actul^cieator al oAubii nu prodoce o nouâ existtnţâ, în el nu are loc o aoplificare a existen(e», elestrcritic despărţit de exis- ten(â şi op«»«K Omul nu este creatot şi e'neputincios să exprime, în cultura sa, natura creatoare Aici se dezvâhue cu claritate natwa filosofiei critice kantiene Această naturî este sub lege, ea este vete-rotestamentară în conştiinţa sa sub lege, veterotestamentară, atît de scrupulos §i fidel reflectată de Kant, omul nu se încumetă sâ-şi dezvăluie natura creatoare, el se încumetă doar sâ creeze genuri diferenţiate ale culturii, căci această creaţie diferenţiată înseamnă supunere faţă de lege, îndeplinire a normelor Caracterul normativ al filosofiei critice nu este decît una dintre formele conştiinţei vete-rotestamentare, sub lege Supunerea universal-valabilâ faţâ de normă — logică, etică şi estetică — în edificarea culturii dife-renţiate înseamnă supunere faţâ de consecinţele păcatului, adaptare la necesitate, iar nu creaţie Sub această pecete a păcatului şi a nece-sităţii legate de el se află întreaga cultură, în ea este inexprimabil spiritul creator al omului Filosofia critica nu face decît să desco-pere legea (norma) potrivit cSreia trebuie să traiasca natura păcStoasS Categoriile gnoseologice sînt categorii ale păcatului, ale existenţei păcătoase Gnoseologia oritică este o formâ de existenţă la fel de coercitivă a naturii pâcătoase ca şi statalitatea, cu tribunalul şi poliţia Filosofia critică este conştiinţa epocii precreatoare ea nu se află nici măcar în ispăşire, ci în lege Este o filosofie f2ră har, o filosofîe legislativă lar forţa ei stă în aceea că ea corespunde unei stări anume a omului, că ea exprimâ corect ceva din om La fel cum omul căzut nu poate trâi fâră poliţie de stat, el nu poate gîndi fără gnoseologie critică Este o iniţiativă a legii împotriva naturii păcâtoase Natura creatoare a omului este secătuită de cădere şi păcat, ea a nimerit în robie fa(ă de necesitate Şi omul căzut, păcătos poate crea doar supunîndu-se legii, doar potrivit normei Această legiferare şi normativizare a creaţiei umane sînt desăvîrşit exprimate de filosofia critică Conştiinţa gnoseologică atrage omul prin apolinism şi clasicism în creaţie, prin finisare perfectă în actul creator, dar ea nu face, în esenţă, decît să subordoneze natura păcătoasă legii Omul epocii universale a creatiei, omul devenit conştient de calitatea sa de creator este întotdeauna revoluţionar în raport cu creaţia legiferată, supusâ nonnei, cultural diferenţiată, căci creaţia nu poate fi nici supunere fală de lege, nici supunere fa{ă de ispăşire Creaţia este întoarsă către o altă latură a naturii duale a CREAŢIB ŞI GNOSEOLOGIE 117 omului şi se naşte dintr-o altă laturâ De aceea în atitudinea conştientă, prea conştientă a culturii germane fa(â de creaţie există un fel de robie a spiritului, care ascunde natura creatoare a omului Excepţionala înzestrare filosofică a rasei germane i-a permis să exprime mai bine în conştiinţă această admisibilitate ncnî-u omul păcătos doar a unei culturi opuse spiritului creaţiei, doar a unei culturi legiferate în aceasta constă, poate, misiunea gîndirii germane, prin care se exprimă oonştiinţa ultimă a omului înainte ca el să păşească în epoca religioasă a creaţiei Este caracteristică atitudinea faţâ de creaţie a lui Rickert şi a şcolii lui ' Această orientare reprezintă reduclio ad absurdum a pricipiilor gnoseologiei critice Existenţa se transformă într-o formă dejudecată existenţială în ce sens admite filosofia şcolii lui Rickert actul creator? In trăirea nemijlocitâ, precedînd orice rationalizare şi obiectivare, nu există crea^ie Omul ca trăire originarâ este creatură, nu şi creator Creaţia înseamnă, deja, obiectivare în actul creator ca obiectivare moare viaţa, este sacrificată existenţa în faţa acestei filosofii se află o dilemă: a fi sau a crea A fi în deplinătatea existen-(ei tale nu înseamnă a crea, a crea înseamnă a te dezire dc existenta în numele obiectivării, în numele producerii unor va!(in -a mai presus de existenţă Creatis nu este descopc •;;: a exi omului, ci autolin-iitare a exiî' ::: ;ei, sacrificiul ei u^ j i rcalic poale aştcpta o amplificare, o inâltare a exis'—rei o rev;: omului Creaţta se dovedeşie a 11 nu dezvâluirea nat' mj omuli ascunderea ei Revelarea creatoare a omului e - te L' csc'; "ii! bilă pentru o astfel de conştiinţă critică între existerHa oinul orice rezultat al actului creator subzistâ o absolută incompatibilitate şi opoziţie Cînd omul rămîne în propria existenţă, el nu creeazâ Cînd omul creează, el obiectivează valori, produce ceva incompati-bil cu propria sa existenţă, ceva ce nu exprimâ propria sa existenţâ Din acest punct de vedere nu se poate crea decît cultură, artică valori logice, etice şi estetice, dar nu se poate crea o nouâ existenţă, o altâ via(â Creaţia este în afara vieţii, ea este o conştientâ sacrifi-care a vieţii, o conştientă limitare a vieţii în cultura obiectivatâ, cu toate valorile ei, nu mai poate fi găsită acea viaţă care se afla în spiritul subiectiv tenţe Subiectul şi obiectul sînt iremediabil scindate i nu 118 SENSUL CREAŢIEI Intuifia creatoare ca facultate care depăşeşte opoziţia dintre subiect şi obiect, adică orice obiectivare, este imposibilă Cultura, discipli-nată de filosofia critică, se dovedeşte o consecventă mortificare a vieţii, o înăbuşire a existenţei A crea o ştiinţă normală, o artă normală, o viaţă socială normală înseamnă nu a dezvălui, ci a limita via^a, a împuţina fiinţa Filosofia lui Rickert dezvăluie extrem de ingenios opoziţia dintre cultura diferenţiată şi existenţă, viaţă Actul creator al omului nu-şi atinge (elurile în valorile obiectivate ale culturii diferentiate în cultura obiectivă nu e de găsit revelaţia omului în obiect nu există ninuc înrudit cu subiectul Aceastâ filo-sofie, remarcabilă în genul ei, oglindeşte supus neputinţa păcătoasă a creaţiei umane şi ruptura păcătoasă dintre subiect şi obiect, dintre om şi lume Filosofia aceasta nu este, prin spiritul ei, creatoare şi activă, ci supusă şi adaptată, ea nu admite gîndul câ starea păcătos-limitată a naturii umane, pentru care nu e posibilă creaţia existenţei, poate fi depăşită, că ruptura dintre subiect şi obiect nu e veşnică Este o filosofie a păcatului şi de aceea ea nu admite decît viaţa sub lege Viaţa sub graţie îi este necunoscută Această filosofie a păcatului trebuie, în mod perfect consecvent, să vadâ în actul crea-tor o autolimitare ascetică a vie^ii şi 0 abstinenţâ ascetică de la exis-tenţă Filosofiei critice îi este proprie o formă aparte de ascetism, un ascetism fârâ har Şi acest ascetism critic dezvăluie cu limpezime câ filosofia aceasta se plasează în întregime în epoca universală precreatoare, câ ea este încâ sub lege şi în ispăşire Conştiinţa de sine a omului este, în filosofia critică, un act de supunere şi ascul-tare fa(ă de necesitatea universală, faţă de starea scindată şi coerci-tivâ a lumii Conştiinţa de sine creatoare a omului este o depăşire activâ a acestei stări scindate şi coercitive, este ieşire dincolo de limitele necesităţii Filosofia şcolii lui Rickert este, pînă la urmă, lipsită de voinţă în pofida coloraturii ei voluntariste, în ea nu existâ voin(â către o altă stare a existenţei, către o altâ forţă a omului, ea se supune stârii date a lumii ca unei fatalitâţi de nedepăşit Şi îi rămîne să exalte virtutea supunerii gnoseologice, a supuşeniei cognitive fa(ă de limitarea şi scindarea omului Nu existâ voinţa de a crea o altâ existenţă şi de aceea nu existâ conştiin(ă de sine crea-toare Omul nu este decît creaturâ, nu şi creator El nu poate cuteza să depăşeascâ creaţia lui Dumnezeu-Creatorul, să se depăşească pe sine însuşi ca fâptură a Domnului Nu existâ voin(ă de identitate a subiectului şi obiectului şi de aceea nu existâ o filosofie autentică a CREAŢIE ŞI GNOSEOLOGIE 119 identităţii hnanentismul filosofiei rickertiene afinnă, în felul său, identitatea, dar aceasta este o identitate parelnică, fantomatică, iluzorie, o identitate din neputinţâ şi nu din forţă Imanentismul contemporan afmnă nu imanenţa cunoaşterii faţă de existenţă, ci imanenţa existenţei fa(ă de cunoaştere Cunoaşterea se dovedeşte însă transcendentă existenţei, ea este în afara existenţei şi opusă ei Dar este posibilă o filosofie a identită{ii subiectului şi obiectului, creatorului şi creatului, pentru care cunoaşterea este imanentă, intemă existenţei Falsul imanentism afirmă imanentul fără trans-cendent, dar depăşirea definitivă a transcendentului înseamnă şi depăşirea definitivă a imanentului /Mistica se află de cealaltă parte a înseşi opoziţiei dintre transcendent §i imanent, pentru ea Dumnezeu este în acelaşi timp transcendent şi imanent şi nici una, nici alta iPentm o filosofie autentică problema ira{ionalului nu este o problemă gnoseologică, aşa cum este ea pentru şcoala lui Rickert, ci una ontologică Lumina cunoaşterii este deplin imanentă, intemă existenţei, dar în existenţa însăşi nu se află doar lumină, ci şi beznă, adică în adîncurile existenţei se aflâ iraţionalul, care nu are nici o legătură cu învătăturile despre cunoaştere şi limitele ei Cultura critică este în întregime fundată pe o simţire şi o conştiinţă trascen-dentă a divinului, pe o distanţă infinită, pe o ruptură dualistâ între om şi lume Simţirea şi conştiinţa imanentâ a divinului duce la convertirea culturii în existenţă Fundamentarea critic-gnoseologică a creaţiei explică unele dintre fonnele creaţiei şi unele laturi ale ei Dar creaţia în totalitate, creaţia în cele mai profunde manifestări ale ei rămîne neîn-dreptăţită Doar o creaţie supusă unei norme universal valabile, realizînd idealul perfec^iunii clasice este îndreptâţită prin gnoseolo-gia critică Creaţia în toate sferele culturii se dovedeşte nonnală şi îndreptâ(itâ atunci cînd este clasică, adică liberă de spiritul vie(ii Forţele creatoare dionisiace care se revarsă peste margini nu sînt îndreptăţite prin gnoseologia critică Aceste forţe trebuie limitate, ele trebuie sacrificate, în numele unui act creator universal valabil, supus normei Căci orice manifestare dionisiacă se zbate să depăşească opoziţia dintre subiect şi obiect, în stihia dionisiacă subiectul se exteriorizează în obiect lar actul creator dionisiac este 120 SENSUL CREAŢIEl condamnat de conştiin{a critică, ca act care nu realizeazâ valori culturale Orice creaţie în(eleasâ ca revelare a omului nu este recu-nosculâ drept semnificativă, valoroasă Valoroasă, semnificativă este acea creaţie care înseamnă acoperirea, ascunderea omului, tăinuirea naturii lui creatoare, asemănătoare lui Dumnezeu Şi iată că se pune cu acuitate în fa(a conştiinţei omului întrebarea: este oare necesară şi posibilă perfecţiunea clasicâ a creatiei, carc edificâ valorile culturii diferenţiate? Se poate oare realiza în creaţie elibe-rarea de spiritul vieţii? A fost oare clasic perfectă creaţia marilor creatori ai lumii? Nu a fost oare creaţia marilor creatori o revelaţie incipientâ a omului? Nu a fost oare creaţia marilor creatori liberă nu de viaţă, ci de normele universal valabile? Idealul normal al creaţiei clasic perfecte a culturii nu este decît expresia tragediei creaţiei, a maladiei crea^iei Creap'a clasică este o boală transformată în nonnă în pofida cunoscutei opinii a lui Goethe exislă mai multâ sănâtate m creaţia romantică Nostalgia romantică este o sete de a ieşi din starea maladivâ, de a depăşi tragedia crea^iei Romantismul doreşte în chip sănătos revelarea omului; clasicismul doreşte în chip maladiv ascunderea omului In romantism se află sănălosul spirit al viepi; în clasicism — spiritul maladiv al renun(ării la via^ă în romantism existâ o nostalgie a înălţării existen^ei; în clasi-cism — dezicerea de orice existen^ă Clasicismul este corelat cu o inchidcre imanentă; romantisn'iul — cu un elan trans endeni Nostalgia creatoare romaiitică dczvâluie nalura transc ndcnlă, îransgresînd orice granile, a creapei Noslalgia crcatoare r( naiitica cste profund iegată de sentimcnlul creştin al vie^ii, de celal It iJrui! al cre^tinismului 2 Creaţia este maladivă şi tragicâ m esenpi ei Ţelul elanului crea-tor este accederea la o altâ viapt, o altă lume, înâl^area în existen^ă lar realizarea unui act creator înseanină o carte, un tablou, sau o instituye de drepl Mişcarea în adîncime şi în înăl^ime se proiec-tează pe suprafa'ţă Aici se află o inare şi tragică neconcordan^ă înlrc ^elul creaţiei şi rezultatul ei în loc de existen^ă se produce cullură Subiectul nu se exteriorizcază în obiect, subiectul dispare în obiecli- vare Clasicismul vrea sâ accepte boala ca pe o stare sănătoasâ, normală Pentru clasicism tragica neconcordan^ă între ţelul actului creator şi rezultatul lui constituie tocmai ceea ce este semnificativ, valoros Romantismul presimte boala, e bolnav de ea şi prin asta, deja, mai sânătos Romantismul nu doreşle închiderea imanentă şi CREAŢffi ŞI GNOSEOLOGIE 121 desăvyşirea, el este însetat de elan transcendent şi infinitate lar romantismul corespunde în mai mare misură naturii infmite a omuliii, transcendente îh raport cu lumea dată, decît clasicismul Romantismul proococeşte parcă epoca universală a creaţiei, presimte venirea ei Clasicismul întîrzie venirea epocii universale creatoare, el încătuşează omul în desăvîrşire imanentă, împiedică elanurile lui către o altă existenţă Clasicismul vrea să împace omul cu boala sa, cu supunerea sa faţă de lege şi Umitele ei şi să creeze pentru el o perfecţiune fantomatică imanentă, privată de existenţă Romantis-mul nu doreşte această perfecţiune privată de existentă, el vede în tragedia creaţiei un semn al naturii mai înalte a omului Gnoseolo-gia critică este doar una din formele clasicismului Clasicismul se află în întregime în epoca pr^creatoare, sub lege, el este normă pentru natura păcătoasă, neizbăvită Romantismul vesteşte epoca creatoare, dar nu cunoaşte încă autenticul act creator religios înţeleg aici clasicismul şi romantismul nu ca pe nişte categorii este-tice, literare, ci într-un sens mult mai larg, ca pe nişte categorii universale, metafizice, care pol fi extinse asupra tuturor sferelor creaţiei, asupra cunoaşterii, asupia vieţii morale, asupra a lot în clasicism există o uierţie conservaluare care frînează, în romantism există mişcare revoluponarâ, creatoaie Clasicismul este întot-deauna orientat către mijloc, romantisniul este oriental către capăt, nu prin realizare, ci prin inlenpe Gnoseolupia critică este, în esenţa ei, legiferarea clasicismuliti şi icspingerea ruinantismului Roman-tismui crealor nLt vrea să ştie de aulorila'n-a gnoseologiei asapra crealiei, de clreplunle ei de a inierzice, limita sau legilima Venirea epocii religioase creatoare semnificâ o criză exirem de profundă a crea^iei umane Actul creator va edifica o existen|ă nouâ şi nu valori ale culturii diferen^iate, în actul creator nu se va mai stinge viaţa Creapa va continua crcaliunea, în ea se va dezvălui asemânarea naiurii umane cu Creatorul în creaţie va fi gâsitâ ieşirea subiectului in obiect, va n restaurată identitatea dintre subiect şi obiect To(i marii creatori au anlicipat această răsturnare Astâzi, în adîncurile culturii înseşi şi în toate sferele ei distincte se coace criza creapei Pe culmile ei cultura ajunge la negare de sine Crealia în artă, în filosofie, în morală, în viaţa socială se revarsâ 122 SENSUL CREAŢIEI dincolo de limitele sferei sale, nu mai încape în nici o normă clasică, ea manifestă un elan către transcendent Omul creator contemporainnu mai poate crea clasic, potrivit normelor, ştiinţele şi artele, aşa cum nu mai poate face politică la modul clasic, potrivit normelor El vrea să ajungă, în toate domeniile, pînă la capăt, pînă la limită, să transgreseze graniţele Literatura încetează să mai fie doar literatură, ea vrea să devină o nouă existenţă Nu se mai poate rămîne în mijlocul sferelor distincte ale culturii şi valorilor ei, elanul creator către o altă existenţă distruge parcelarea culturală Pe culmile culturii se pune problema dacă putem vedea în cultură o cale către o altâ existenţă, sau cultura este un popas la mijloc şi nu există ieşire transcendentă din ea Arta se revarsă în teurgie, fîloso-fia în teosofie, viaţa socială în teocraţie Se răstoamă normele clasi-cismului, conform cărora trebuie edificată arta sublimă, filosofia autentică, viaţa socială dreaptâ Simbolismul în artâ trece dincolo de graniţele artei clasice cu normele ei, în simbolism se dezvăluie limi-tele ultime ale actului creator artistic, în el se află calea către teur-gie Aceeaşi transgresare a granitelor artei, acelaşi elan către o trăire extremă, o altă trăire, a existat la marii scriitori nişi, la Gogol, la Dostoievski, la Tolstoi La ruşi chinul şi boala creaţiei ating limite extreme şi creaţia geniului rus se revarsă întotdeauna peste orice graniţe fn socialism şi anarhism se constată aceeaşi depâşire a graniîelor existenţei sociale clasice cu normele ei legislative, statale şi administrative, acelaşi elan către transcendent, către limitâ în creaţia lui Nietzsche se sparg toate normele şi toate graniţele, actul creator se revarsă dincolo de toate ţărmurile clasice Filosofia, morala, arta lui Nietzsche sînt extreme, finale La Nietzsche cultura cea mai înaltâ trece dincolo de limitele culturii, se îndreaptă către capăt lar renaşterea misticii şi ocultismului dezvăluie criza profundă a culturii, imposibilitatea popasului în cultura de mijloc, a opririi la valorile clasice Criza culturii este îndreptată împotriva gnoseologiei critice, acestui jurisconsult al culturii clasic-mijlocii In simbolism, în mistică, în Nietzsche, în Dostoievski, în Lev Tolstoi, în anarhism, în Steiner — în toate aceste manifestâri ale spiritului nou — elanul creator se răscoală împotriva limitărilor clasic-normale ale gnoseologiei în spatele actului creator ca elan câtre o altă existenţâ, către înălţare, se ascunde un spirit unitâr, nescindat Nu e vorba de o trăire interioară sau de o inexprimabilă comuniune cu divinul Este o înâlţare creatoare, manifestată prin- CREAŢIE ŞI GNOSEOLOGIE 123 tr-un obiect universal, a omului în criza culturii se face simţită tre-cerea la o altâ epocă universală, epoca creatiei Clasicismul gnoseo-logiei critice, ca şi orice alt clasicism, frînează trecerea la epoca creatoare, împiedică apariţia conştiin(ei de sine a omului creator Gnoseologia critică poate fi definitiv respinsă nu printr-o altă gnoseologie, nu prin gîndire filosofică, ci prin actul creator însuşi, printr-o altă existenţă Radicală şi victorioasă este numai negarea existenţialâ a gnoseologiei critice Posibilitatea actului creator, negat de gnoseologia critică, poate fi dovedită nu printr-o altă gnoseologie, ci prin actul creator însuşi Criza existenţialâ a creaţiei pe culmile culturii contemporane dovedeşte posibilitatea actului creator în afara normelor şi graniţelor stabilite de gnoseologia critică Gnoseologia criticâ nu făcea decît să reflecte neputinţa crea-toare a omului în epocile religioase ale legii şi iSpăşirii Trecerii reale şi experimentale a omului la o nouă existenţă îi va corespunde şi o nouă gnoseologie Gnoseologia depinde de creşterea spirituală a omului şi nu avem încă o gnoseologie care să corespundă unei existenţe spirituale superioare Ca şi gnoseologia raţionalistâ §i cea empiristâ, gnoseologia critică nu este decît o gnoseologie care corespunde uneia dintre stările omului, uneia dintre epocile univer-sale 3 Adevăratul imanentism trebuie întîi de toate să admită imanenta cunoaşterii în raport cu existenţa şi posibilitatea dezvoltării creatoare ducînd cStre stări mai înalte ale spiritualităţii, care se prezintă ca transcendente în raport cu starea dată a existenţei Adevâratul transcendentalism creştin înseamnâ transcen-denţa „lumii" în raport cu omul şi imanenţa lui Dumnezeu în raport cu oinul Problema relaţiei între gnoseologie şi creaţie, chinuitoare pentru conştiinţa contemporană, depinde de soluţionarea problemei naturii cunoaşterii Este cunoaşterea un act creator, sau este ea supunere, adaptare la necesitate? Am mai vorbit despre această problemă în primul capitol Gnoseologia critică cere naturii creatoare a omului ascultare şi supunere cognitivă Ea atribuie chiar pretenţiei sale un sens etic, ea doreşte, parcă, o autolimitare ascetică a omului Gno-seologia critică imprimă cunoaşterii înseşi caracterul de supunere ascetică Gnoseologia aceasta con(ine, fSră îndoială, un puternic 124 SENSUL CREAŢIEI reziduu de moralism Acestei gnoseologii îi este deschisă doar cunoaşterea ca ascultare şi îi este interzisă cunoaşterea sub aspectul ei creator în esenta ei protundâ cunoaşterea nu poate fi numai reflectare supusă a realitâţii, adaptare la dat — ea este, în acelaşi timp, transfigurare activă, dotare cu sens a existenţei, biruin(a, în existenlă, a ratiunii universale, lurruna solară în ea Dar gnoseologia critică se orientează exclusiv după ştiinţă, adicâ după cunoaştere ca adaptare la datul universal, ca ascultare fajă de necesitate Gnoseolo-gia se dovedeşte a fi, ea însăşi, doar o supunere fa{ă de ştiinţă, adică o supunere fa(ă de supunere Adevărul particular al gnoseologiei ştiin^ei pretmde să fie adevărul integral Gnoseologia, competentă exclusiv în sfera ştiin^elor particulare, cutează să încâtuşeze întreaga via(ă §i existen^ă Gnoseologia ajunge pînă la suprimarea existentei Supunerea devine impertinentă şi insistentă, ea se transformă în nesupunere fa^â de Inţelesul suprem al existenţei Dacă însăşi cunoaşterea nu este numai supunere, ci şi creatie, atunci cum poate teoria cunoaşterii, adică doctrina creajiei cognitive, să lirniteze sau nege creapa omului? Sfera supunerii fa^â de cunoaşterea ştiinţifică este foarte specială şi circumscrisă, problema creaţiei se află cu totul în afara accstei sfere Soluţionarea cogiiitivă a problemei creapei este posibilâ numai pentru actul cognitiv creator Creaţia se cunoaşte numai p; in crea(ie, ascniânătorul prin asernănător Cunoaşlerea ca supunere nu poate spune nimic despre creaţie De aceea natura autenti - 'i • arei crealii este necunoscută atît ştiinjei, cît şi doctri-nci Jcs^ , ',l(4ă, adi-ă gnoseologiei Creapa înseamnă ruperea acclui ceii îii ^are săir^luiesc ştiin^a §i gnoseologia ştmi{ificâ lar asta înseaniiiă că ea nu admite şi nu cere legitimare gnoseo!L';;ică Creapa nu poaie şi nu tn -buie, în nici un caz, să fie supusâ gnu^colo-giei Natura creatoare a omului este sesizabilă doar cunoaşterii crea-toare, ca uneia dintre manifestările acestei naturi lar cunoaşterea creatoare este un act existenţial, act al înălţării în existenţă De aceea cunoaşterea creatoare nu se poate opune existenţei, în actul creator nu poate fi ucisă existenia Cunoaşterea nu este în afara existen^ei şi nu poate fi opusă existentei, ea este în adîncurile existen(ei înseşi şi este ac{iune în existen(ă Cunoaşterea este lumină solarâ, graţie căreia existenja se dezvoltâ Cunoaşterea este dezvoltare creatoare, creştere solarâ a vieţii Crea|ia este existenţialâ şi se afiâ, de aceea, în afarajurisdicpei gnoseologiei Gnoseologia ştiinlificâ ats întotdeauna de a face cu CREAŢIE ŞI GNOSEOLOGIE 125 derivatul, crea(i«»e de a -pHHKxdiabil Şi tot ce poate spune face i &22BcreAto^ nu gnoscotogiaştimţificSde inseflixmâ decît neţtmţn naturri accesitateer, a naturii derivate, raţionalizate Pentra gnoBeologia critică, cunoaşterea nu este una din fonnele creaţki, ea este încătuşarea existenţei, opafft oricârei creaţii şi rezistîhdu-i, cunoaştereB (ştimţa) este un substitut al existenţei Gnoseologia cere suproiere faţă de existenţa ştiinţific cunoscutâ, iar existenţa ştiinţific cunoscută reprezintâ pentru natura creatoare a omului o temniţâ, căci niciodatâ cunoaşterea ştiinţifkâ nu va fi aptă să cunoască aceastâ natură creatoare în concluziile sale ultime gnoseologia critică (de exemplu Cohen) identifică ştiinţa cu exis-tenţa Ştiinţa este chiar existentul autentic, ştiinţele matematice ale naturii reprezintâ chiar natura Dar dacă ştiinţa, ştiinţele matematice ale naturii reprezintă chiar existentul autentic, natura autentică, atunci într-un astfel de existent, într-o astfel de naturâ actul creator este imposibil, sau este posibil doar într-un sens limitat şi pervertit lar existentul este plin de forţe creatoare vii, inaccesibile ştiinţelor matematice ale naturii Ştiinţa nu este existenţa, ştiinţa este doar o formă particulară de adaptare la forme particulare ale existen(ei Intelectualismul care identifică existenţa cu ştiinţa, natura cu ştiintele matematice ale naturii este cu adevărat demonic şi distruc-tiv împotriva acestui despotism al gnoseologiei intelectualiste se răscoală natura creatoare a omului Acest rationalism este generat de pasivitatea omului înţelegerea naturii ca ştiinţă matematică a naturii este veterotestamentară şi nu degeaba cel mai proeminent reprezentant al ei a fost un evreu prin naştere şi convingere, Cohen Legile naturii sînt vechiul testament, revelaţia legii în naturâ Este oare posibilă pentru'om o dinamicâ îndreptată m afarâ, o manifestare obiectivă a creaţiei sale în lume fără acea fatală ruptură între subiect şi obiect, fârâ acea fatală opoziţie între creaţie şi exis-tenţă despre care vorbeşte gnoseologia critică? Este o întrebare chinuitoare pentru conştiin(a contemporană în ceea ce spune despre creaţie gnoseologia critică există, în aparenţă, un mare adevăr: cultura este creată în această sciziune între subiect şi obiect, îh această opoziţie între creaţie şi existenţă Se poate lesne construi o filosofie a culturii care să nu admită că în actul creator subiectul 126 SENSUL CREAŢIEI se exteriorizează în obiect, omul se descoperâ pe sine dinamic îh cosmos 0 atare filosofie a culturii, fundată pe gnoseologie, se mişcă în direcţia minimei rezistenţe Această filosofie a valorilor create este nevoită să nege natura creatoare a omului Este o filoso-fie a epocii precreatoare, dar ea este superioară vechii filosofii scolastice şi raţionaliste, ea semnalează criza şi inconfortul cunoaşterii şi culturii Filosofia epocii creatoare nu poate fi atît de ascultătoare, ea este actualâ, este ea însăşi depăşire creatoare a ceea ce părea fatal Pentru filosofia creatoare adevărul nu este reflectare pasivă, pentru ea adevărul este activă dotare cu sens Accederea la adevăr presupune activitate creatoare a spiritului, rezistenţa lui faţă de ruptura între subiect şi obiect şi fa(ă de duşmănia între creaţie şi existenţă Epocii creatoare şi filosofiei creatoare îi este proprie şi o altă gnoseologie, care va revărsa lumină asupra adevărului relativ şi particular al vechii gnoseologii sub lege Această altă, nouă gnoseo-logie se întemeiază în întregime pe ideea omului ca microcosmos şi centru al universului In relaţia sa creator-dinainică cu macrocosnno-sul, microcosmosul nu cunoaşte ruptura fatală şi opoziţia Omul este înrudit şi asemănător cosmosului, dar nu pentru că este o fracţiune a cosmosului, ci pentru că este, el însuşi, un întreg cosmos, avînd aceeaşi compoziţie cu cea a cosmosului Această cosmicitate a omului a fost strivită de păcat şi va fi complet dezvâluită abia în epoca creatoare Atunci conştiinţei filosofice îi va deveni clar că actul creator al omului are o semnificatie existenţială şi cosmică Omul-microcosmos are forţa de a se exprima dinamic în macrocosmos, are puterea de a crea existenţâ, de a preface cultura în existenţă Adevărata crea(ie este teurgie, actiune divină, acţiune comună cu cea a Domnului Dar este important să se înţeleagă că problema teurgiei nu este problema creaţiei creştine, a culturii creştine In sensul strict al termenului nu poate exista creaţie creştină §i este imposibilă o cultură creştină Ne aftam în faţa problemei existenţei creştine şi nu a cultuni creştine, în faţa problemei prefacem culturu în existenţă, a prefacerii „ştiin^elor şi artelor" într-o nouă viaţă, într-un nou cer §i un nou pămînt 0 cultură creştină nu a existat niciodată cu adevărat Cultura s-a creat în afara creştinismului şi CREAŢCE ŞI GNOSEOLOGIE 127 profunda ei legăturâ cu creştinismul consta doar în faptul că în cultură se simţea m prea mare măsură supunerea fa(â de con-secintele pâcatului şi păcatul era ispă§it printr-o tragică neconcor-danţă între ideea creatoare şi rezultatul ei în cultura sa, începînd cu tehnica şi economia şi sfîrşind cu ştiintele şi artele, omul parcă îşi ispăşea păcatul şi creaţia sa nu era teurgică în sudoarea fruntii creeazâ omul cultura şi realizează cu totul altceva decît este necesar naturii sale creatoare Ceea ce îi trebuie omului este un nou pămînt şi un nou cer, îi trebuie trecerea actului creator la o nouă existenţă Aceasta este calea creaţiei teurgice Gnoseologia criticâ era expre-sia vechiului spirit al culturii Dar ce înseamnă creaţia m lumina ontologiei, care este relaţia creatiei cu existenţa? Capitolul V CREAŢIE ŞI EXISTENŢĂ Existenţa lumii este o existenţâ creaturală, creatâ şi care se creează Asupra oricărei existenţe creaturale îşi pune pecetea actul creator Creatura vorbeşte despre Creator Creaturalul înseamnă Creaţie Creaţia lumii înseamnă dezvoltare creatoare în Dumnezeu, ieşirea Lui din singurătate, chemarea iubirii divine Creaţia presu-pune mişcare, dinamism în interiorul vieţii divine Dintru eternitate se petrece un proces creator în Dumnezeu Numai recunoaşterea existenţei creaturale admite actul creator original în existenţă, edificînd noul şi nemaiîntîlnitul Dacâ în existenţâ totul ar fi fost increat, dat în eternitate, atunci însăşi ideea de creaţie nu s-ar fi putut naşte în lume Dacâ admitem caracterul divin al existenţei, în care se petrece doar reordonarea a ceea ce este dat în etemitate, doar decurgerea, atunci problema creaţiei nu ar putea apârea în lume niciodată Dacă nu a existat act creator divin, prin care s-a zămislit nemaiîntîlnitul, atunci actul creator în lume este în genere imposibil Dacă natura divină nu este capabilă de creaţie, atunci ce natură poate fi capabilă de creaţie? însâşi ideea creaţiei este posi-bilă numai pentru că existâ Creator şi a fost săvîrşit de către el un act creator original, prin care a dobîndit existenţă nemaiîntîlnitul, care nu decurge din nimic preexistent şi care nu răpeşte şi nu împutinează forţa absolutâ a Creatorului Nu din natura celui care creează, nu prin împuţinarea forţelor celui care creează — torţe care ar trece la o altâ stare — are loc creaţia, ci din nimic Creapa nu este trecerea forţei creatorului la o altă stare şi, în acest fel, o slăbire a stârii precedente, creaţia este producerea unei forţe noi dintr-una care n-a fost, care nu existase înainte Şi orice act creator este, în esenţa sa, o creaţie din ninuc, adică producerea unei forţe noi şi nu modificarea şi reordonarea uneia vechi în orice act crea- CREAŢIE ŞI EXISTENŢĂ 129 tor aie loc im cîştig absolat, an adaos Caractenil creatural al exis- tenţei, cîştigul care se produce în ea, surplusul obţinut fâră nici o pierdere vorbesc despre creator şi crea(ie Despre creator şi creatie vorbeşte caracterul creatural al existenţei într-un dublu sens: există un Creator, care a creat existenţa creaturală, şi este posibilă creaţia în lumea creaturalâ ea însăşi Lumea a fost făcută nu numai creatu-rală, ci şi creatoare în caracterul creatural se pecetluieşte chipul şi asemănarea Creatorului, ceea ce înseamnă că existâ creatori şi între creaturi Natura creaturală ar fi opusă naturii creatoare dacă nu s-ar găsi în ea chipul şi asemănarea Creatorului Dar natura omului este după chipul şi asemănarea Creatorului, adică o natură creatoare Sufletul este creat de Dumnezeu-Creatorul dinaintea timpului şi dinaintea lumii, temeiurile prime ale sufletului sînt divine şi inde-pendente de procesul universal şi timpul său Preexistenţa suflete-lor este un adevăr metafizic absolut Dar soarta sufletelor este legată de dezvoltarea cosmică 1 Actul creator al cîştigului absolut în existenţă, al creşterii forţei fără nici o pierdere şi împutinare, se continuă în existenţa creaturală, în oni, care este asenieni Creatoru-lui Creaţia în lume este posibilă numai pentru că lumea este creată, adică creaturală Lumea necreată, căreia îi este necunoscut actul creator al cîştigului şi creşterii forţei existen(iale, n-ar fi ştiut nimic despre creaţie şi n-ar fi fost capabilă de creaţie Existenţa aşa cum şi-o închipuie materialismul naturalist, ca şi panteismul natu-ralist nu ştie nimic despre creaţie Este o existenţă închisă, în care poate avea loc doar o reordonare a forţelor, dar nu poate exista cîştig, creştere Va fi aceastâ existenţă pentru noi materială sau va fi ea divină, în ce priveşte creaţia acest lucru nu schimbă nimic Pentru o cosmologie pur panteistă creaţia există tot atît de puţin ca şi pentru o cosmologie materialistă Fie lumea Divinitate, dar în Divinitate nu există act creator şi actul creator nu există în lume Cîştigul creator se naşte din libertatea creatorului Este un adaos absolut la Divinitatea însăşi Omul este chemat să îmbogăţeascâ însăşi viaţa divină Căci trebuie în mod absolut să fie nu numai Dumnezeu şi divinul, ci şi omul şi umanul Teologia, cosmologia şi antropologia ortodox-biblice sînt prea raţionaliste, ele presupun ca fundament ultim al existentului o lumină clară şi accesibilă raţiunii, nu o tainică beznă, provocînd pentru raţiune doar antino-mii Acest caracter antinomic se dezvăluie în profunzimile misticii germane, conducînd la Uagnmd al lui J Bohme, la Gottheit al lui 130 SEICUL CREAŢIH Eckhart, la ceva mai mare decît Dumnezeu însuşi Adevărul panteismului se poate extinde doar pînă la această divinitate origi-narâ şi insondabilâ Dar creaţia se află de cealaltă parte, în Dumnezeu, în mişcarea lăunlncă a Treimii manifestate în mistica germană nu s-a dezvâluit pînă la capăt antropogonia, în ea s-au dezvăluit doar teogonia şi cosmogonia Dar existâ în Dumnezeu o pasionată tînjire şi un pasicmat dor de om în Dumnezeu există un tragic neajuns, care este umplut printr-un mare cîştig — naşterea în El a omului Misticii propovâduiau taina naşterii lui Dumnezeu în om Dar există o altă taină — taina naşterii omului în Dumnezeu Există o chemare a omului ca Dumnezeu să se nască în el Dar există şi o chemare a lui Dumnezeu ca omul să se nască în El Aceasta este taina creştinismului, taina lui Hristos, necunoscută misticii hinduse, celei a lui Plotin şi oricărei mistici abstract-moniste iDumnezeu şi omul înseamnă mai mult decît Dumnezeu singur ^Pluralitatea substanţială a existentului care se dezvăluie în Unul înseamnâ mai mult decît Unul nediferpnţiat 2 Este indispensa-bil să rupem cu tradiţia metafizică a lui Parmenide şi a eleaţilor Numai mitul dorului lui Dumnezeu de om şi de iubirea omului ne apropie de taina ultimă Desluşirea caracterului creatural al existenţei duce la înţelege-rea opozitiei între creaţie şi emanaţie Dacâ lumea este creată de Dumnezeu, atunci există act creator şi creaţia este legitimată Dacă lumea emană doar din Dumnezeu, atunci nu există act crea-tor şi creaţia nu este legitimatâ Doctrina mistic-panteistă despre emanaţie neagă creaţia, la fel cum o neagă doctrina materialist-naturalistă despre evoluţie Dacă lumea este doar emanatie, izvorîre din Divinitate, dacă în ea nu face decît să se scurgă forţa divină, împuţinîndu-se pe mâsură ce se îndep&rtează de izvor, atunci şi în lume e posibilă doar izvorîrea şi scurgerea forţelor, doar o reordonare a forţei în existent, nu o creştere a ei Doctrina despre emanaţie este o doctrinâ fără cîştig Există o asemănare tainicâ şi de nedezrădăcinat între conştimţa divinului şi conştiinţa lumii 0 conştimţă a divinului care neagă creaţia lumii duce inevitabil la o conştiin(â a lumii care neagă creaţia în lume Doctrina despre emanaţie nu cunoaşte act creator în Dumnezeu şi CREAŢIE ŞI BaSTONŢĂ 131 de aceea nu cunoaşte nici un act creator, nu cunoaşte decît izvorî-rea Pentru conştiinta emanaţionistă a divinului şi liunii forţa izvo-răşte şi se scurge, dar nu creşte Dumnezeu se scutge prin emanaţia sa în lome La Plotin Divinitatea nu-şi împuţinează forţa pentru că razele sale emană în lume Dar doctrina emanaţionistă ulterioară trebuia s& ducă la ideea împuţinârii Divinităţii în forţa ei Lumea este divină pentru că Dumnezeu se sacrifică pentru lume, se scurge în lume Divinitatea este incapabilă să creeze lumea, dar ea poate deveni lume Forţa divină, emanînd în lume, trebuie să scadă, să piară Dacâ lumea emană din Divinitate, atunci Divinita-tea nu-şi poate păstra întreaga forţă, forţa divină trece în lume Conştiinta pur panteistă a divinului este pentru emanaţie şi împo-triva creaţiei Mistica de tip panteist-emanaţionist este nevoită să respingă creaţia, pentru ea viaţa înseanmă izvorîre şi scurgere a Divinităţii în lume şi a lumii în Divinitate, a Divinităţii în om şi a omului în Divinitate 3 Pentru o astfel de mistică omul se pierde în întregime în Divinitate, Divinitatea se pierde în întregime în lume, ş a m d Cînd Dumnezeu se naşte în om, omul piere Nu există adaos creator, ci doar reordonare a forţei Acestui tip îi aparţin nu numai Eckhart, ci şi Plotin şi mistica Indiei 4 în esenţă această mistică nu cunoaşte nici creaţie divină, nici creaţie umanâ Doctrina filosofiei contemporane despre scăderea, moartea exis-tenţei în creaţia culturii este legatâ de conştiinţa panteist-emanaţionistă a divinului în adevărata creaţie nimic nu scade, totul creşte, la fel cum în creaţia de către Dumnezeu a lumii forţa divină nu scade prin trecerea sa în lume, ci apare o forţă nouă, care n-a mai existat în fonna ei extrema conştiinţa panteist-emanaţionistă a divinului duce la un sentiment conservator faţă de lume, căci ea trebuie să nege consecvent omul Prin aceasta nu se neagâ în nici un fel, desigur, marele adevăr al panteismului, deve-nit parte integrantă a conştiinţei teiste a divinuhii Gîndul despre Dumnezeu depăşeşte acele antinomii care nasc din gîndul despre lume şi relaţia ei cu Dumnezeu Căci tezele antinomice sînt egal de adevârate: lumea este în Dumnezeu şi lumea este în afara lui Dumnezeu, Dumnezeu este transcendent lumii şi îi este imanent învăţătura biblică despre facerea lumii nu este adevărul ultina, în ea este dată doar una din tezele antinomiei Răniînea ascunsă cealaltă tezâ a antinomiei: creaţia lumii este un proces lăuntric de diferenţiere şi dezvoltare în existenţa divină SENSUL CBEAŢIEI Evoluţionismul materialist prezintă o stranie înrudire cu doctrina despre emanaţie, în pofida faptului câ în emanaţie totul se înrăutăţeşte pe mâsura îndepărtârii de Divinitate, iar în evoluţie totul se îmbunătâţeşte Evoluţionismul materialist admite doar o altâ repartizare a elementelor unui univers închis, dar nu admite crea(ia Pentru această doctrină există numai izvorîre şi scurgere a unor forţe date, nu şi creaţie Evoluţia mecanică şi creaţia sînt opuse în evoluţia lui Darwin şi Spencer acţionează forţa inerţiei conservatoare, nu forta creatoare în această evoluţie se poate descoperi un echivalent pozitivist al emana^iei mistice Nici în evoluţie, nici în emanatie nimic nu se creează, totul se scurge doar şi trece întro altă formă Atît în doctrina evolujiei cît şi în cea a emana(iei există o supunere faţă de necesitate Materialismul este profund opus ccaiştiinţei teiste a divinului, care admite actul creator, dar el poate fi apropiat de conştiin(a panteistă a divinului, care respinge actul creator în universul materialist nimic nu se creează, totul se reordonează doar şi trece dintr-o stare în alta Legea conservârii energiei este înţeleasă de materialism ca o negare a actului creator, ca un conservatorism al existentei Doctrina emana^iei trebuie şi ea să admită, în alt fel, legea conservatoare a conservârii energiei Creaţia este o creştere a energiei nu dintr-o altă energie, ci din nimic şi de aceea ea nu acceptă caracterul absolut şi universal al legii conservării energiei, o depăşeşte Evolutionismul poate fi pur şi simplu dedus din legea conservării energiei, aşa cum a încercat să facă Spencer 5 Dar chiar această ipoteză prealabilă cu privire la caracterul limitat al energiei universale şi la imposibilita-tea creşterii ei nu are o însemnătate absolută, ea nu este decît o formă particulară de adaptare la necesitate, la starea păcâtoasă a lumii Negarea materialistâ şi evolutionistă a creapei este unul din rezultatele secundare ale negării mistice a creaţiei în panteismul şi emanaţionismul abstract Conştiin(a teistă, sau, mai bine zis, panteistâ a divinului trebuie să îndreptâţească orice act creator Conştiinţa pur panteistă a divinului nu admite nici posibilitatea creatiei divine, nici a creaţiei umane, pentru ea o stare divină nu face decît sâ se scurgă într-o alta Panteismul cu a sa emanaţie a lumii din Divinitate nu admite nici autonomia şi libertatea lui Dunmezeu, nici autonomia şi libertatea lumii şi a omului lar actul CREAŢIE ŞI EXISTENŢĂ 133 creator presupune întotdeauna originalitatea, autonomia şi libertatea 6 personalităţii, necunoscute conştiinţei panteiste Monismul metafi-ric şi mistic exclude posibilitatea actului creator atît îh Dumnezeu, cît şi în lume Actul creator presupune monopluralism, adică accep-tarea unei multitudini de fiinţe libere şi autonome alături de Fiinţa Divină Asta nu înseamnă deloc că lumea şi omul sînt în afara divi-nului, ci că fiecare persoană, fiecare fiinţă are o existenţă liberă şi independentă Transcendenţa Divuută{u poate fi acceptată numai în sensul m care individualitatea fiecărei persoane nu poate sâ dispară şi să se dizolve în Divinitate Existenţa liberă şi independentă a persoanei se uneşte cu Dumnezeu, dar nu dispare în El Dispariţia şi dizolvarea presupune un Dumnezeu fără chip, m timp ce uniunea liberă presupune un Dumnezeu personal Dunmezeu personal este Dumnezeu trinitar, cele trei Persoane ale Treimii Divine Numai cu Persoanele Treimii Divine este posibilă o comunicare şi o uniune personală Dunuiezeu unic este fâră chip Divinităţii primordiale, despre care atît de genial vorbea Eckhart, nu îi este aplicabil nimic personal în conştiinţa religioasă a Indiei Divinitatea nu s-a dezvăluit încă lunui în Treimea Persoanelor sale — acesta este stadiul inferior al revelaţiei în creştinism Divinitatea este deja întoarsă către lume prin Treimea Persoanelor sale Lumea este chiar drama interioară a Treimii Şi se poate spune că Dumnezeu este total transcendent omului şi total imanent lui în mine trebuie să se dezvăluie nu numai Dumnezeu şi divinul, ci şi omul, omenescul meu, adică omul trebuie să se nască în Dumnezeu Pluralitatea în lume are un sens religios-substanţial Existenţa divină este mono-plurală Veşnicia nu este numai însuşirea lui Dumnezeu, ci şi a Omului ca îmbogăţire a procesului universal Aici se află sensul creştinismului ca religie teantropică în conştiinţa oficial-teistă există o înclinaţie primejdioasă câtre un deism ucigător care desparte definitiv Dumnezeu şi lumea Dumnezeu este deasupra lumii, dar lumea este divină, energia lui Dumnezeu se scurge în lume Conştiinţa teistă, admiţînd doar un Dumnezeu transcendent, îndepărtat şi exterior, este o conştiin(ă imatură, infantilă, care gene-rează teama religioasă Conştiinţa matură, bărbătească îl cunoaşte pe Dumnezeu ca imanent, apropiat şi interior Negarea procesului, a nuşcării în Dumnezeu este şi ea o înclinaţie către deism Doctrina caracterului trinitar al Divinităţii trebuie să admită dezvoltarea în Dumnezeu şi să înţeleagă geneza şi purcederea procesului universal 134 SENSUL CREAŢIH ca pe o mişcare interioara dramaticâ a Treunii Divine lubirea în interioml Persoanelor Treimii Divine este tocmai această dinamică divină Este indispensabil să se admită evoluţia creatoare, dezvolta-rea ca proces teogonic, cosmogonic şi antropogonic Actul creator este în mod imanent propriu numai persoanei, personalităţii ca forţă liberă şi autonomă Se poate numi crea(ie numai ceea ce este generat de o substanţâ originală, dotată cu forţa amplificării forţei în lume Ceea ce este generat din afară, ceea ce este produs printr-o reordonare a substanţei nu este creatie Creaţia nu este o nouâ corelare a părţilor lumii, creaţia este un act original al substanţelor personale ale lumii Dacă lumea nu este o ierarhie de substanţe personale, deţinînd o forţă liberă şi originală, atunci creaţia este imposibilă în lume Numai o învă(ătură personalistă despre lume, pentru care orice existenţă este personală şi original-substanţială, este capabilă să dea înteles crea(iei 0 astfel de învăţâtură admite originalitatea persoanei, nedeductibilâ din nimic exterior şi comun, din nici un mediu Dumnezeu este Persoană concretă, şi de aceea este El Creator; omul este persoană concretă şi de aceea este el creator; întreaga structură a existenţei este concretă şi personală şi de aceea deţine ea forţă creatoare Lumea este în totalitatea ei o ierarhie de fiinţe vii, de personalitâ^i originale, capa-bile de amplificare creatoare a existenţei Acel proces care este generat de corelarea exterioară a substanţelor universale şi de reor-donarea lor este evolu(ia Acel proces care este generat de forţa interioară a substantelor, de originalitatea lor personală este crea(ia Materializarea lumii, care admite doar evoluţia şi nu admite creaţia, este rezultatul câderii substantelor personale şi al înrobirii lor, al îngreunării lor Această înrobire şi îngreunare a creat acea falsă conştiin{ă potrivit căreia Dumnezeu a creat o existenţă creaturală aptâ doar de evoluţie, de reordonare, de îidministrare, dar inaptă de crea^ie Existenţa creaturalâ este gîndită nu dinamic, ci static Inyţia şi conservatorismul elementelor sînt gîndite ca proprietăţi fundamen-tale ale existenţei creaturale Creatorul nu a transmis creaţiei ener-gia sa creatoare în actul creator Creatorul a încheiat şi desăvîrşit crea^ia şi a cerut de la creaţie doar repaos absolut şi supunere CREAŢIE ŞI EXISTENŢĂ 135 Dinamica în crcaţie a început abia de la căderea în păcat, păcatul este cel care a generat mişcarea Biruinţa asupra păcatului trebuie să readucă lumea creaturală la repaos şi să pună capăt oricărui ditiamism Creaţia este de la cel viclean 0 astfel de conştiinţă nu era decît reflectarea atitudinii inerte, pasive şi statice a omului în căderea sa omul a pierdut dinamismul creator, s-a îngreunat, s-a supus necesităţii şi evoluţiei necesare Biruinta asupra păcatului trebuie sâ restaureze forţele creatoare ale omului, sâ redea creaţiei dinamismul ei Prin esenţa ei existenţa creaturală nu poate fi încheiată, desâvîrşită şi închisă în actul creaţiei lui Dumnezeu Dacă existenţa creaturală este dinamică, atunci m ea se continuă veşnic procesul creator Creatorul dăruieşte omului — chipului şi asemănârii sale — o forţâ creatoare liberă Creaţia omului este asemeni creaţiei lui Dumnezeu, nu egală §i identică, dar asemeni Omul nu este ceva absolut şi de aceea nu poate fi deţinătorul unei forţe absolute în creaţia sa omul este legat de alţi oameni şi de întreaga lume a făpturilor, el nu este atotputemic Dar existâ în personalitatea omului o forţă creatoare originală, asemeni celei divine Dumnezeu nu este stăpîn, domn, cîrmuitor Guvemarea de către Dumnezeu a lumii nu este o autocraţie Conştiinţa veche, oprimată şi înfricoşată, cunoaşte pe Dumnezeu ca pe un cîrmuitor teribil, ca pe un domnitor autocrat 0 astfel de simţire şi conştiinţă a divinului este incompatibilă cu creştmismul ca religie teantropică Nu poate exista relaţie intimă cu Dumnezeu — cînnuitor teribil, domnitor autocrat Intimitatea este posibilă doar în rela(ie cu Dumnezeu ca om, adică Hristos Prin Hristos, Dumnezeu încetează să fie pentru noi stăpînul, domnul, cîrmuitorul şi îndeletnicirea divină încetează să fie autocraţie începe o viaţă interioară, comună, intimă a omului cu Dumnezeu, participarea conştientă a omului la natura divinâ Fără Hristos este greu sâ-L primeşti pe Dumnezeu Astăzi omul nu mai poate să-L primească pe Dumnezeu fărâ Hristos Fără Hristos Dumnezeu este înfricoşâtor şi îndepărtat şi nu poate fi îndreptăţit Hristos este unica teodicee Teismul necreştin, fâră Treime şi fârâ Hristos, este teribil, mortal şi inutil Nu se poate crede în Dumnîzeu dacâ nu există Hristos lar dacă Hristos este, atunci Dumnezer nu este stăpîn, domn, cîrmui-tor autocrat, Dumnezeu ne este aprcpiat, este uman, El este în noi şi noi în El Dumnezeu este El însuşi om — iatâ suprema revelaţie religioasă, revelaţia lui Hristos 7 Odată cu Hristos încetează 136 SENSUL CREAŢIEI autocraţia lui Dumnezeu, căci omul ca fiu al Domnului este chemat la participare nemijlocită la viaţa divină Guvemarea lumii devine teantropică în religia teantropicâ este dezvăluită de către Dumnezeu voinţa divină Dar voinţa umană trebuie descoperită de omul însuşi Religia teantropică presupune rolul activ al omului Dacă Dumnezeu 1-a facut pe om după chipul şi asemănarea sa şi dacă Fiul Domnului este Omul Absolut, înseamnă că omul, ca fiu al Domnului, este destinat să fie un creator liber, asemeni Tatălui-Creatorul Hrislos-Fiul Domnului, Izbăvitorul §i Mîntuitorul restaurează forţele creatoare vătămate şi slăbite ale omului Calea lui Hristos este adevârata naştere a Omului Potrivit ideii divine despre om, care nu poate fi dezvăluită de Dumnezeu singur, ci trebuie descoperită §i de om, omul este chemat să continue lucrarea crea(iei divine fcreatia lumii nu s-a încheiat m şapte zile Creapa încheiată a celor şapte zile este un aspcct limitat, veterotestamentar al creapei, căruia nu i se descoperă întrcaga taină a creaţiei Conştiinţa cosmogonică veterotestamentară este marcatâ de pecetea apăsării păcatului Dar religia neotestamen-lară a lui Hristos dezvăluie un aspect nou al creajiei Creap'a clivină este contiiwată prin întruparea lui Hristos-Logos Aparitia în lume a Teantroposului este un moment nou în creaţia lumii, un moment cosmic prin senmifica^ia sa în revelajia teantropică se întredeschide taina creatoare despre om Luniea se crcează nu numai ÎIJ Dumnezeu Tatăl, ci şi în Dwnnezeii Fiul Hristologia este învălâtura despre continuarea creaţiei Şi creapa nu se poate încheia decît în Duh, prin creaţia omului în Duh Procesul creatiei universale trece prin toate Ipostazele Treimii Procesul universal se desăvîrşeşte în Treime Şi de aceea tot ce este pămîntesc se desăvîrşeşte în cer Taina creatiei nu poate fi descoperită numai în creaţia lui Dumnezeu Talâl, adică în conştiinta veterotestamentară Conştiin{a întrupării lui Hristos înţelese ca o continuare a creaţiei conţine conştiin(a rolului creator al onnilui în lume în Dumnezeu Fiul şi în Dumnezeu Duhul se dezvăluie câ Dumnezeu continuă crea(ia împreună cu omul şi cu forţa lui liberâ Taina creatoare se dezvăluie doar în religia Treimii, ea este închisă conştiin(ei veterotestamentare Dumnezeu a creat un chip şi o asemănare a sa de o înălţime atît de ametitoare, încît în CREAŢIE ŞI EXISTENŢĂ 137 chiar actul creaţiei divine este deja îndreptaţită nemăsurata temeritate a actului creator al omului, libertatea sa creatoare Dar doctrina oficială a creaţiei lunui în ortodoxie şi catolicism este veterotesta-mentară, în ea nu este dezvăluită pînă la capăt taina lui Hristos că în El continuă prin om creaţia Cosmogonia creştiiusmului a rămas cosmogonia biblică a facerii lumii în şapte zile de câtre Dunmezeu Tatăl Sensul cosmic al ivirii Noului Adam nu este dezvăluit de creştinism Şi de aceea sarcina omului şi a lumii este înţeleasă ca întoarcere m sînul lui Dumnezeu Tatăl, la starea primordială Numai conştiinţa veterotestamentarâ putea înţelege viaţa universală ca pe o întoarcere, ca pe o biruinţă asupra păcatului, adică fară îmbogăţire Cosmologia şi cosmogonia creştine au rămas cu adevărat veterotes-tamentare, ele văd lumea şi creaţia ei doar în aspectul lui Durnnezeu Tatăl Conştiin{ei creştine i-a rămas încă inaccesibilă revelaţia crea-toare că sarcina omului şi a lumii este de a produce nemaiîntîlnitul, de a împlini şi îmbogăţi creaţia divină Procesul creator nu poate fi doar biruire şi ispăşire a păcatului, doar victorie asupra răului Pro-cesul universal este a opta zi a creaţiei, contmuarea creaţiei în procesul cosmogonic universal se săvîrşeşte revelarea tuturor taine-lor Domnului, tainelor creatiunii şi creaţiei Procesul universal este un proces creator de revelare, la care participă în aceeaşi măsură Creatorul şi creatura în creaţia creaturii se dezvăluie Fiul Domnului şi Duhul Domnului Omul creator este părtaş la natura divină, în el se continuâ creaţia teantropică ^ Teoria ştiinţific-pozitivistă, evolu^ionistâ a dezvoltării este conservatoare, ea neagă caracterul creator al dezvoltârii, nu admite creştere, îmbogătire m lume Pentru materialism şi evoluţionism nimic nu se creează în lume, ci doar se reordonează Lumea este un dat închis, lumea este inertă Evoluţionismul neagă subiectul crea-tor Creaţia este libertate; evoluţia este necesitate Creapa presu-pune personalitate; evoluţia este impersonală Aşa, de ex[emplu], darvinismul este o descriere pasiv-supusă a factorilor necesită(ii înrobitoare în existenţa naturală, fâră intuirea libertâţii — ascunse ui spatele acestei necesităţi — a celui care creează Darvinismul conţine un adevăr indubitabil, căci în starea naturală datâ domnesc lupta pentru supravieţuire şi selecţia naturală a celor adaptaţi Dar 138 SENSUL CREAŢIEI s-a arâtat de multe ori că agentul creator al dezvoltării rămîne ascuos darvinismului, că în această doctrină nu există subiect al dezvoltării De aceea insuficien(a şi caracterul incomplet al darvi-nismului sînt din ce în ce mai clar sesizate în cercurile ştiinţifice şi filosofice Darvinismul rămîne doar un experiment de descriere economic- adaptată a factorilor exteriori ai dezvoltării, a „cum"-ului ei Darvinismul nu pătrunde în interiorul dezvoltării, de orice tip ar fi ea, el ignoră subiectul creator Or, chiar supunerea îa \& de lupta pentm supravieţuire şi selecţia naturalâ poate fi privită ca una din stările subiectului creator, ca o cădere a sa, o cufundare în planurile inferioare ale existenţei şi o adaptare la consecinţele căderii, altfel spus ca o slăbire a forţelor sale creatoare Ştiinţa nu poate decît să descrie factorii luptei pentru existenţă şi selecţie naturală, dar filo-sofia pune problema provenienţei unei atare ordini a naturii în esenţă darvinismul nu este capabil să explice începutul dezvoltârii, după cum nu-i cunoaşte nici sfîrşitul, el nu descrie decît mijlocul procesului de dezvoltare şi factorii săi exteriori Este falsă acea filo-sofie care vrea să facă din darvinism o metafizică a existenţei Darvinismul nu face decît să vorbească elocvent despre starea necreatoare a lumii noastre, despre înăbuşirea subiectului creator în evoluţia naturală Nu mai puţin elocvent vorbeşte despre asta marxismul Doctrina marxistă a dezvoltării sociale este la fel de conservatoare, necreatoare, la fel de supusă necesităţii ca şi doctrina darvinistă a evoluţiei biologice Marxismul neagă subiectul creator în aceeaşi măsură m care îl neagâ darvinismul Dezvoltarea este şi pentru marxism doar o altă repartizare a materiei sociale, care nu cunoaşte îmbogăţire absolută Marxismul nu cunoaşte personalita-tea, nu cunoaşte libertatea şi de aceea nu cunoaşte creaţia Marxis-mul conţine o doză de adevăr, care vorbeşte despre starea de opresiune a subiectului creator, despre starea de opresiune a omu-lui Dar neadevârul marxismului constă în aceea că el se dă drept o metafizică a existenţei Concepţia evoluţionistă necreatoare, con- servatoare, aşa cum s-a exprimat ea cel mai complet în darvinism şi marxisrn, se plasează din punct de vedere religios în întregime în epocile legii şi ispăşirii Evoluţionismul predică despre starea păcătoasâ a omului Ştiinţa are întotdeauna de a face cu pâcatul şi cu consecinţele sale Ştiinţa este, ca şi statul, veterotestamentară §i nu cunoaşte creatia Lucrul cel mai surprinzător este această solida-ritate între conştiui(a ştiinţifică şi conştiinţa religioasă m negarea CRBAŢIE ŞI 139 EXBTENŢĂ creaţiei Negarea ştiinţifică a creaţiei este geneiată de negarea ei religioasă Perspectiva mecanicistă şi materialistă asupra naturii lumii nu este decît reversul concepţiei creştin-ascetice despre lume Creştinismul a izgonit spiritele naturii şi a mecanizat astfel natura în acest sens ştiinţa este progenitura creştinismului Ştiinţa se află în întregime sub dominaţia conştiintei creştine a păcatului şi căderii Ştiinţa şi religia sînt în egală măsură hipnotizate de ispăşirea păcatului şi de necesitatea generată de păcat Conştiinta pravoslav-nică ortodoxă nu admite nici ea creatia şi se teme de ea, la fel cum nu o adnute conştiinţa ştim(ifică ottodoxă 8 Teoriile teosofice, care încearcă să sintetizeze ştiinţa şi religia, capătă şi ele adesea forma unor teorii ale unei evoluţii necreatoare Evolutionismul teosofic se dovedeşte nu o dată înrudit cu evo- luţionismul nafuralist Dar conştiinţa teosofică, ca şi cea ortodoxă, înţelege că această ordine naturală este rezultatul cufundârii omului în sferele inferioare ale existenţei, al involuţiei către materie, ceea ce nu înţelege conştiinţa naturalist-evoluţionistă Oprimarea subiec-tului creator se reflectă în ştiinţă, ca şi în religie şi teosofie Plato-nismul, foarte putemic atît m religie, cît şi în filosofie §i ştiinţă, este mai degrabă static decît dinamic, el neagă, în ultimă instanţă, crea^a şi admite doar apropierea de arhetipuri şi idei existînd dintru veşnicie 9 Ştiinţa este în întregime pătrunsă de spiritul supunerii şi ascetismului Elanul creator este pentru ştiinţă la fel de demonic ca şi pentru ortodoxie într-un anume sens darvinismul şi marxismul sînt copii nelegitimi, bastarzi ai creştinismului epocii precreatoare Epocii creatoare u revine menirea de a elabora o îhvălătură nouă, creatoare despre om, despre lume şi dezvoltarea sa Ceea ce trebuie descoperit în lume este dezvoltarea creatoare, nu evoluţia Cunoaşterea epocii creatoare este activă, iar nu pasivă, ea presu-pune efort creator şi de aceea dezvăluie creaţia Cunoaşterea evoluţiei era, în schimb, doar adaptare pasivă învăţâtura despre dezvoltarea creatoare presupune libertatea ca fundament al nece-sităţii şi personalitatea ca fundament al oricărei existenţe Vechiul spiritualism, fie el creştin sau pur şi simplu filosofic, propovăduia libertatea voinţei şi substanţialitatea persoanei, dar nu creaţia Acest 140 SENSUL CREAŢIEI spiritualism era cu desăvîrşire pasiv, în el se simţea aceeaşi opre-siune a subiectului creator ca şi în materialism în vechiul spiri-tualism ideea libertăţii persoanei ducea numai la conştiin(a responsabilitâţii şi culpabilită(ii, dar nu la conştiinţa forţei creatoare în existenţa însăşi, forţa creatoare se afla în stare potenţială şi opri-mată şi tot aşa se întîmpla şi în cunoaşterea spiritualistă Trecerea forţei creatoare la o stare dinamică în existenţă va genera şi o cunoaştere diferită Căci cunoaşterea înseamnâ existenţă 0 nouă cunoaştere despre forţa creatoare a omului şi lumii nu poate însemna decît o nouă existenţă Elanurile creatoare ale omului nou constituie un simptom al genezei unei noi existen{e şi unei noi cunoaşteri în stare de pasivitate m faţa necesită(ii se poate cunoaşte doar evoluţia în lume; în stare activă, de avînt către libertate, se poate cunoaşte dezvoltarea creatoare în lume Pînă acum atît conştiin(a religioasă cît şi cea ştiintifică exprimau o stare a existen-tului în care forţa creatoare şi dezvoltarea creatoare nu puteau fi cunoscute Numai filosofia acţiunii va cunoaşte dinamismul creator al existentului 10 Filosofia mistică a fost, în forma ei predominantă, pasiv-contemplativă De aceea ei nu i se dezvăluia taina creaţiei 11 Ne aflăm în faţa problemei depăşirii conştiinţei dedublate: a conştiinîei ştiinţifice a imposibilităţii amplificării creatoare a ener-giei în lume şi a conştiin(ei religioase a imposibilităţii continuării creaţiei în lume Filosofia creatoare recunoaşte dinamismul exis-tenţei creaturale Existenţa creaturală continuă să creeze veşnic, în ea nu există limite pentru procesul creator, ea nu este statică, nu este un dat închis Existenţa creaturală este în întregime personalâ şi plurală, adică ea constă din fiinţe individuale originale şi crea-toare Cosmosul se creează, el nu este pur şi simplu dat, ci dat ca îndatorire Dar există oare un hotar pentru creaţia fiinţelor create? Sînt oare fiinţele create întru totul asemănătoare Creatomlui în potenţa lor creatoare? Există un hotar veşnic şi de netrecut care desparte creaţia creaturilor, creaţia umană, de creaţia divină, de creaţia Creatorului Fiin(a creaturală nu zămisleşte fiinţe; numai Creatorul zămisleşte fiin(e Existenţa creaturală este incapabilă să zămislească o persoană, o persoană este creată numai de Dumnezeu Persoana se creează dintru veşnicie în Dumnezeu Orice CREAŢIE ŞI E30STCNŢĂ 141 tentativă din partea unei creaturi de a zămisli o fiin(ă, o persoanâ, duce 12 doar la inventarea unui automat, unui mecanism mort 0 astfel de tentativă este întotdeauna demonică, este magie neagră Numai Dumnezeu deţine foiţa de a crea o fiinţă vie, o personalitate Fundamentul oricărei fiinte, oricărei personalităţi este divin Creaţia creaturilor poate fi îndreptată numai către amplificarea energiei creatoare a existentului, către creşterea fiintelor şi armonia lor în lume, către făurirea unor valori nemaiîntîlnite, către o nemaipome-nitâ înâlţare în adevăr, bine, frumos, cu alte cuvinte către edificarea cosmosului şi vieţii cosmice, a pleromului, a plenitudinii supra-lumeşti Dar o fiintă după chipul §i asemănarea lui Dumnezeu poate fi creată numai de Dumnezeu însuşi lerarhia fiinţelor vii în lume este ea însăşi creată de Creator ca structură veşnică a existentului Substanţele nu pot fi generate în procesul creator Este lipsită de pietate §i demonică orice tentativă de a înjelege crea(ia ca zănuslire de noi fiinte vii şi nu ca amplificare a energiei, creştere şi înăltare a celor zămislite de Dumnezeu Taina zămislirii persoanei este o taină divină Orice deviere pe această cale duce la inventarea unei exis-tenţe automate, mecanice, a unei mortăciuni Este creatia îngerului căzut în ce sens există două lumi, „astă" lume şi „altă" lume? Onto-logic existâ o lume unică, o unică existenjă divină Dar căderea existentului a scindat-o şi a dedublat-o Lumea a intrat într-o stare maladivă „Astă" lume este tocmai boala existentului, robia, starea lui decăzută, parţiala pierdere de către el a libertăţii şi supunerea fa(ă de necesitatea exterioară „Altă" lume este tocmai existentul sănâtos, înă4area lui, eliberarea, pleniludinea lui „Astă" lume trebuie depăşită şi înfrîntâ, ceea ce nu înseamnă duşmănie faţă de lume, faţă de cosmos, înseamnă doar duşmănie faţă de boala lui, fată de robia şi căderea lui Problema relaţiei dintre creatie şi existenţă duce la o altă pro-blemă crucialâ — cea a relaţiei dintre creaţie şi libertate Capitolul VI CREAŢJE ŞI LIBERTATE JNDIVIDUALISM Şî UNIVERSALISM Creaţia nu poate fi despărţită de libertate Numai cel liber creează Din necesitate se naşte doar evoluţia; creaţia se naşte din libertate Cînd vorbim, m limbajul nostru uman imperfect, despre creaţia din ninuc, vorbim despre creaţia din libertate Din punctul de vedere al determinismului libertatea este „nimic", ea iese din ordinea deterministă, ea nu este prin nimic condiţionată, ceea ce se naşte din ea nu decurge din cauze anterioare, din „ceva" Creaţia umană din „nimic" nu înseanmâ absenţa unui material care sâ opună rezistenţă, ci înseamnă un cîştig absolut, de nimic determi-nat Determinată este doar evoluţia; creaţia nu decurge din nimic care să o preceadă Creaţia este inexplicabilâ Creaţia este taină Taina creaţiei este taina libertăţii Taina libertăţii este insondabilâ şi inexprunabilă 1, ea este beznă La fel de insondabilă şi inexprimabilă este taina creaţiei Cei care neagă posibilitatea creaţiei din nimic trebuie, inevitabil, să aşeze creaţia în ordine deterministâ şi să respingă astfel libertatea creaţiei în libertatea creatoare este conţinutâ o inexprimabilâ şi tainică forţă de a făuri din nimic, adăugînd energie vîrtejului energiei universale Actul libertăţii crea-toare este transcendent în raport cu datul universal, cu cercul închis al energiei universale Actul libertăţii creatoare răzbate prin lanţul determinist al energiei universale Şi din punctul de vedere al datu-lui universal imanent, acest act trebuie întotdeauna să fie rcprezen-tat ca o creaţie din nimic Negarea temâtoare a creaţiei din nimic înseamnă supunere faţă de determinism, ascultare faţâ de necesitate Creaţia este ceea ce vine din interior, dintr-o insondabilâ şi inexpri-mabilâ profunzime, iar nu din afară, nu din necesitatea universală însăşi dorinţa de a face inteligibil actul creator, de a găsi pentru el un temei înseamnă o neînţelegere a lui A înţelege actul creator CREAŢIE ŞI UBERTATE 143 înseanmă tocmai a accepta caracterul lui inexplicabil şi lipsit de temei Dorinţa de a raţionaliza creaţia este legată de dorinţa de a raţionaliza libertatea încearcă să raţionalizeze libertatea şi cei care o recunosc, care nu doresc detenninism Dar raţionalizarea libertăţii nu înseamnă altceva decît detenninism, căci astfel se neagă taina insondabilă a libertăţii Libertatea este un concept limită, ea nu poate n dedusă din niinic şi redusă la nimic Libertatea este temeiul fără temei al existenţei şi ea este mai adîncă decît orice existenţă Nu se poate atinge adîncul raţional sesizabil al libertăţii /Libertatea este o fmtîhă de o adîncime insondabilă, adîncul ei este taina ultimă 2 f Dar libertatea nu este un concept limită negativ, indicînd doar grani(a care nu poate fi ra(ional depăşită Libertatea este pozitivă şi substanţială Libertatea nu înseamnă doar negarea necesităţii şi detenninării Ubertatea nu este împărătia arbitrarului şi întîmplării în contrast cu împărăţia legitâţii şi necesităţii Nu înţeleg taina libertă(ii nici cei care văd în ea doar o formă specială de determi-nism spiritual, determinism nu exterior ci interior, adică cei care consideră liber tot ce este produs de cauze aflate în interiorul spiri-tului uman Aceasta cste cea mai raţională şi acceptabilă explicaţie a libertâţii, în timp ce libertatea este neratională şi inacceptabilă în măsura în care spiritul uman este inclus în ordinea naturală, totul este în el la fel de determinat ca şi în toate celelalte fenomene ale naturii Spiritualul nu este mai puţin determinat decît materialul Doctrina hindusă despre Karma este o formă de detenninism spiri-tual Metempsihoza karmică nu cunoaşte libertatea Spiritul uman este liber doar în măsura în care este supranatural, iese m afara ordi-nii naturii, îi este transcendent Determinismul este o formă inevita-bilă a existenţei naturale, deci şi a existenţei omului ca fiinţă naturală, chiar atunci cînd cauzalitatea în om este spirituală, iar nu fizică în ordinea deterministă a naturii creaţia este imposibilă, nu este posibilă decît evoluţia ^Libertatea şi creaţia vorbesc despre faptul că omul nu este numai fîinţâ naturală, ci şi fiinţă supranatu-rală lar asta îhseamnâ că omul nu este doar fiinţă fîzică, nici doar fiinţă psihicâ în sensul natural al termenului Omul este spirit liber, supranatural, nucrocosmosJSpiritualismul, ca şi materialismul, este capabil să vadă în om numai o fiinţă naturală, deşi spirituală, aşa încît îl supune determinismului spiritual, la fel cum materialismul îl supune celui material Libertatea nu înseamnă numai geneza unor 144 SENSUL CREAŢIEI fenomene spirituale din fenomene spirituale anterioare în aceeaşi fiinţâ Libertftsa este o forţă creatoare pozitivă, de nimic întemeiată şi de nimic condiţionată, care se revarsă dintr-un izvor nesecat Libertatea înseamnă forţa de a crea din nimic, forţa spiritului de a crea nu din lumea naturală, ci din sine în expresia şi afirmarea ei pozitivă libertatea este tocmai creaţia Omului îi este substanţial proprie energia liberă, adică energia creatoare Dar substanţialitatea omului nu este un cerc închis al energiei, în interiorul căruia tot ce este spiritual este determinat în chiar substanţialitatea omului există izvoare insondabile în profunzimea lor Energia creatoare este o energie care se amplifică, nu o energie care se redistribuie Taina libertăţii neagă orice închidere şi orice hotar Vechiul spiri-tualism în(elegea substanţa spirituală în mod static şi astfel îşi dezvăluia caracterul necreator Libertatea era pentru el doar justifi-carea responsabilităţii morale şi nu îndreptăţirea creaţiei Spiritua-lismul tradiţional este conştiinţa epocii precreatoare, el se află în lege şi ispâşire La libertate se recurgea pentru a se fundamenta forţa răului, niciodată cea a binelui Caracterul neîntemeiat, insondabil, tainic al libertăţii nu înseamnă arbitrar Libertatea nu poate fi raţionalizată, ea nu se pretează la cunoaştere prin categorii raţionale, dar în ea trăieşte raţiunea divină Libertatea este o forţă creatoare pozitivă şi nu un arbitrar negativ iConştiinta negativă a libertăţii proprii ca arbitrar este cădere, păcat Libertatea negativă, libertatea ca arbitrar este o libertate fâră conţinut, vidă A dori libertatea pentru libertate, liberta-tea fară {el şi conţinut, înseamnă a dori golul, a devia către nefiin(ă Libertatea înţeleasă exclusiv formal, fără ţel şi con(inut, este nimic, vid, nefiinţâ Libertatea căderii în păcat a fost o astfel de libertate negativă, fonnală, era vid, nefiinţâ, libertate pentru libertate, adică libertate „de" şi nu libertate „pentru" Libertatea căderii în păcat nu era libertate pentru creaţie, libertate creatoare Desprinderea de Dumnezeu privează libertatea de conţinut şi (el, sărăceşte, vlăguieşte libertatea Libertatea negativă, formalâ, vidă, fără con(inut se trans-fonnă în necesitate, în ea existentul se degradează Ţelul şi conţinutul pozitiv, creator al libertăţii nici nu puteau fi înţelese în acest stadiu al creaţiei — creaţia celor şapte zile — căci în creaţie nu CREAŢffiŞl 145 apanise îocă revclatia Omului Absolut, Fiul Domnului, revclaţia celei de-a opta zile în creaţia celor şapte zile era posibilă doar încer-carea prin libertate Locul ocupat de Pnmul Adam în rai nu era încă locul cel mai înalt al Omului, în el nu se dezvăluia încă destioaţia activ- creatoare a omului Libertatea omului total — Adam, nu era încă unită cu libertatea Omului Absolut — Hristos, în ea se ascundea săniîn(a căderii şi păcatului Pentru Adam a existat un fel de alegere între ascultare absolută şi arbitrar absolut Libertatea creatoare nu se descoperă în acest stadiu al creaţiei Libertatea lui Adam era formală, nu materială Libertatea nîaterială este realizarea unei alte epoci a creaţiei, a epocii revelaţiei Omului Absolut Este libertatea născută din uniunea-naturii umane a lui lisus cu natura divină a lui Hristos Misterul cosmic al ispăşirii depăşeşte atît libertatea formală şi lipsită de conţinut, cît şi necesitatea generatâ de ea Natura umană, înfiatâ Domnului, se ridică pînă la înţelegerea libertăţii materiale, saturate de ţel creator Libertatea se pătrunde de iubire universală Libertatea nu mai poate fi despărţită de con{inutul ei universal/în pâcat este libertatea „de"; în creaţie — libertatea „pentru" Liberta-tea lui Adam — crea(ie a celor şapte zile este alta decît libertatea lui Adam — creaţie a celei de-a opta zile Libertatea nouhii Adam, care se uneşte cu Omul Absolut, este libertatea creatoare, libertatea care continuă lucrarea creaţiei divine şi nu libertatea care se răscoală împotriva lui Dumnezeu printr-un arbitrar negativ ; Există două libertăţi — libertatea divină §i libertatea diabolică Libertatea Primului Adam nu putea fi diabolică, pentru că libertatea divină nu putea fi încă descoperită, în conţinutul ei pozitiv, în creaţia celor şapte zile Libertatea lui Adam a fost prima pecete a asemănării omului cu Creatorul Şi păcatul debilitant era, totuşi, un semn al forţei omului Căderea primului om Adam a avut un sens pozitiv şi o îndreptă(ire ca moment în revelatia creaţiei, pregătind apariţia Omului Absolut 3 Teodiceea, îndreptăţirea lui Dumnezeu, este tocmai îndreptăţirea sensului răului Răul ca absolută lipsă de sens şi ca pierdere neagâ sensul absolut al existenţei şi duce la dualism Conştiinţa creştină tradiţională se apropie, în conceptia despre rău, de un deism dualist Această conceppe despre rău, care respinge orice sens imanent în înfrîngerea răului, era o pedagogie pentru imaturi Ea nu putea face loc adevănilui despre caracterul antinomic al răului 0 perspectivă exclusiv transcendentâ asupra ră-ului generează o spaimă de rob Aceastâ spaimă de rob a împiedicat SENSUL CREAŢIH ÎDS^l de Dunmezeu ca moment tragic al dezvăluirii şi dezvoltării libertă(ii de la libertatea veche la cea nouă Dar este imposibilă orice rezolvare neantinomică a problemei răului E la fel de adevărat faptul câ există în lume un izvor întune-cat al răului, ca şi faptul că în sens uldm răul nu există Libertatea primului om Adam a trebuit distrusi în încercarea cunoaşterii bine-lui şi răului, adică înghiţitâ de necesitate, pentru ca adevărata şi suprema libertate să fie descoperită prin Omul Absolut — Hristos Căderea Primului Adam este un moment cosmic indispensabil în revelarea noului Adam Este calea către plenitudinea superioarâ prin dezagregare Trăirea păcatului este periferică, exoterică m creştinism Ezoterică, profundâ, este trăirea părăsirii de Dumnezeu şi împotrivirii lui Dumnezeu ca drum interior al dezagregării şi scindării în via(a divină Acest lucru era cunoscut tuturor misticilor Libertatea diabolică s-a născut abia după apariţia noului Adam Răul defmitiv este posibil abia după Hristos Libertatea diabolică este tocmai opoziţia finală şi ultimă faţă de Hristos, adică distruge-rea Omului şi alegerea căii nefiin(ei Libertatea diabolică se desco-peră abia în a opta zi a creaţiei, ca simulacru al libertăţii creatoare Creaţia generează doar nefiintă; ea fură de la Dumnezeu pentru a produce o caricaturâ a existentului, un simulacru al său Libertatea diabolică este tocmai necesitatea definitivă, înrobirea ultimă Nece-sitatea nu este decît o formă a libertătii în căderea lui Adam liberta-tea s-a transformat în necesitate, s-a supus îngerului căzut Dar aceasta n-a fost, îhcă, definitiva pierdere a libertâţii Pierderea defi- nitivă a libertăţii şi robia definitivă sînt posibile doar în acea epocă a creaţiei în care s-a produs deja revelaţia Omului Absolut — Hristos, cînd Antihrist, simulacru al Omului Absolut, caricatura Lui, ispiteşte omul cu a sa beatitudine a nefiinţei Aici ne apropiem de problema eshatologică Dar deocamdată era unportant de stabilit că celor două epoci, ale creaţiei şi revelatiei, le corespund două libertă(i Căderea lui Adam nu a însemnat încă hotărîrea destinelor lumii Ea n-a fost decît încercarea pmncului Primul Adam nu era încă pârtaş la taina Treimii Divine prin Omul Absolut şi de aceea el nu cunoscuse încă libertatea creatoare, el nu reprezintă decît primul stadiu al crea(iei Dar adevărul ultim despre rău este ascuns în genialele intui(u ale lui J Bohme Din Ungmnd, din Beznă se naşte lumina, Dumnezeu, se săvîrşeşte procesul teogonic şi se scurge întunericul, răul, ca umbră a luminii divine Răul îşi are izvorul nu CREAŢIE ŞI LIBERTATE 147 m Dumnezeu născut, ci în temelia lui Duranezeu, în Beznă, din care izvoraşte lumina, ca şi mtunericul A conferi sens răului devine posibil numai prin introducerea principiului dezvoltarii m viaţa divină Necesitatea — produs al libertâtii primului Adam — este rezul- tatul unei libertă(i prost orientate, al libertăţii căderii Ubertatea nu înseamnă necesitate în(eleasă, cum ne învăţau idealiştii germani Necesitatea este o libertate proastă, inconştientă, libertatea nelumi-natâ de Logos Necesitatea silită nu este decît reversul dezagregării universale şi înstrâinării universale Acele substanţe sau fiinţe ale ierarhiei universale care sînt reciproc înstrăinate şi se află m ceartă şi vrajbă, adică nu sînt unificate interior şi liber, sînt, ÎH mod inevi-tabil, exterior legate şi încătuşate Poţi fi în robie doar faţă de cineva care î(i este străin şi vrăjmaş Ceea ce este apropiat şi drag nu constrînge Cei iubitori şi uiu(i sînt liberi, numai cei învrăjbiţi şi dezbinaţi se află în robie şi cunosc constrîngerea Materializarea lumii, îngreunarea ei şi caracterul constrîngător al uneia dintre părţile ei pentru cealaltă — toate acestea sînt generate de înstrămare şi vrajbă, adică de căderea lui Adam, omul total Necesitatea este libertatea căzuta, libertatea vrajbei şi dezagregâni, libertatea baosu-lui şi anarbiei Necesitatea silită este întotdeauna reversul unui haos şi unei anarhii intenoare, unei mutaţii în ordinea ierarhică a cosmo-sului Libertatea adevărată este expresia unei stări cosmice (în coatrast cu o staie haotică) a universului, a armoniei liii ieraihice, a coeziuaii inteme a taturor părţilor lui Cosmicul este întotdeauna liber, în el nu existâ necesitate silitâ, nu există greutate şi gravitatie, nu existâ materializare a uneia dintre păr(i pentru cealaltă în cosmos totul este viu, nimic nu este inert, îngreunat, nimic nu constrînge prin materialitatea sa De fiecare dată cmd spiritul viu al omului se izbeşte de rezistenţa corpurilor grele, materiale şi pentru el moarte, el simte căderea omul ii total, discordia şi vrajba generate de el Din pricina căderii omului lotal şi a discordiei şi vrajbei intro-duse de această cădere, au înţepenit, s-au îhgreunat, s-au materiali-zat treptele ierarhice inferioare ale existentului Materialitatea silnică a existentului a fost generată de omul însuşi Ea a fost rezul- tatul pierderii de către el a locului sâu ierarhic în univers, al CREAŢIEI înstrăinării mterioarc de trep scindârii existentului Gradul de materialitate silnică este diiect proporţional gradului de înstrâinare interioară Pietrele sînt în cea mai mare măsură oprimante pentru noi şi le simţun îh mai nucă măsură vii pentru că sîntem în cea mai mare măsură înstrâinaţi de ele Oamenii care ne sînt spiritual apropiaţi sînt în cea mai mică măsură oprimanti pentru noi şi îi simţim în cel mai înalt grad vii, adică cel mai puţin îngreunaţi material, pentru cS ne sîht în cea mai mare măsură apropiaţi, uniţi nouă, iubiţi ttubirea arde orice necesi-tate şi dăruieşte libertatea lubirea este conpmiKu/ UbertSţii, iubirea este libertatea noului Adam, libertatea celei de-a opta zile a creapejL Lumea se află sub vraja râului şi această vrajă poate fi destrămată numai prin iubire Necesitatea lumii este o vrajâ, constrîngerea materială a lumii este o nălucire a răutâţii, o existenţă fantomatică generată de discordie Materia mertă, grea, apâsătoare a lumii poate fi scoasă de sub vrajă, descătuşată, vivificată numai prin forţa iubi-rii uiuficatoare pe care o aduce cu sine în lume Omul Absolut, Noul Adam lubirea este creaţie Omul este răspunzător pentru materiali-zarea lumii, pentru necesitatea şi constrîngerea care domnesc în ea, pentru că omul este cel chemat să fie regele cosmosului, lumea moare şi învie prin el Lumea moare prin căderea omului şi învie prin înăltarea lui Dar atoatevivificatoarea şi dătătoarea de spirit înălţare a omului căzut este posibilă numai prin ivirea Omului Absolut, care face părtaşă natura omului la natura divină Izbâvito-rul şi Mîntuitorul lumii risipeşte vraja şi descătuşează necesitatea El este Eliberatorul Fara Hristos-EliberatomI lumea ar fi rămas în vecii vecilor sub vraja necesităţii şi determiiusmul ar H avut drep-tate pentru vecie Determinismul este definitiv depăşit numai în Hristos-Eliberatorul Şi orice filosofie care nu îl acceptă pe Hristos- Eliberatorul, care nu este luminată de Hristos-Logos, închide în sine, în mod inevitabil, într-o măsură mai mare sau mai micâ, un rest nedizolvat de detenninism Fără Hristos-Eliberatorul libertatea însăşi trebuie să parâ rezultatul necesită(ii Libertatea fârâ Hristos- Eliberatorul este libertatea vechiului Adam, libertatea fâră iubire, libertatea creaţiei celor şapte zile Libertatea cu Hristos şi m Hristos este libertatea noului Adam care eliberează prin iubire lumea de sub vrajă, libertatea celei de-a opta zile a crea(iei Omul după Hristos este o nouă creatură, care cunoaşte o nouâ libertate Pentru deter-minism există doar vechea creatură, aflată sub vraja necesitâ(ii CREAŢEB ŞI UBERTATE PcTSpl iralistă asupra omului şi lumii este o perspectivă vetustâ, progenitura a conştimtri vechi, corespunzînd epocii creaţiei neîncheiate a celor şapte zile Determinismul şi naturalismul se află întotdeauna înainte ca natura umană să devină părtaşă la natura divină prin Omul Absolut Individualismul a încercat să ducă o luptă tragică, dar neputincioasă împotriva dominaţiei determinismu-lui şi naturalismului Individualismul nu este decît indiciul crizei naturalismului şi determinismului, nu încă depăşirea ei Individualismul, devenit atft de acut la sfîrşitul secolului al XIX- lea, s-a râsculat împotriva dominaţiei ordinii naturale şi sociale asupra individualităţii umane Individualismul repreziata o convul-sie a libertăţii vechiului Adam, a vechii libertâţi De aceea liberta-tea în individualism nu creează cosmosul, ci se opune cosmosului Libertatea în individualism este o libertate dezunită, înstrăinată de lume Şi orice dezunire, înstrâinare de lume duce la robie faţă de lume, câci tot ce ne este străin şi îndepartat reprezintă pentru noi o necesitate oprimantâ Pentru individualist lumea este întotdeauna constrîngere Individualismul extrem, individualismul dus pînă la limitele sale caută să identifice individualitatea omului cu lumea şi să respingă întreaga lume aflatâ în afara acestei individualităţi umane exacerbate Dar aceastâ identificare a omului cu lumea se realizează doar iluzoriu Ea este o autoînşelare demonică în mod real, în schimb, individualismul neagă calitatea de microcosmos a omului şi natura cosmică a starilor lui Individualismul înjoseşte omul, nu vrea să ştie de conţinutul universal, cosmic al omului hidividualistul vrea, în mod spasmodic, să se elibereze de lume, de comos şi realizează doar robia Căci izolarea interioară a sinelui de cosmos înseamnă în mod inevitabil o înrobire faţă de ea în exterio-ritate Individualismul reprezintă o pustiire a individualităţii, o sărăcire a ei, o reducere a conţinutului ei universal, adicâ o deviere către nefunţă Individualitatea care ar atinge absoluta izolare şi înstrăinare de cosmos, de ierarhia fiin(elor vii, s-ar transforma îh nefiintă, s-ar distruge fâră urmă Individualitatea şi individualismul sînt opuse Individualismul este duşmanul individualitâţii Omul este un membru organic al ierarhiei universale, cosmice şi bogăţia conţinutului sâu este direct proporţională uniunii sale cu cosmosul SENSUL CREAŢIH 150 lodividualitatea omului îşi găseşte exprcsia deplină numai în viaţa univCTsala, cosmică Individualitatea în individualism este lipsită de conpnut, vidă în individualism libertatea nu este decît un frison maladiv Şi-a afirmat oare individualitatea Peer Gynt al lui Ibsen? Deţinea el libertatea? El îşi afinna convulsiv individualitatea şi era privat de ea, nu era el însuşi, nu era o personalitate, era robul nece- sităţii Peer Gynt este o genială tragedie a individualismului 4 Indi- vidualismul este tragedia libertăţii vide Individualismul nu spune: „vreau asta" (conţinut), el spune: „vreau ceea ce voi vrea" (vid) Dar actul volitiv liber trebuie să aibă un continut, un scop, el nu poate fi vid, fărS obiect, fâră scop Actul volitiv liber vrea „asta" §i nu „ceea ce va vrea" în această apărare a dreptului de a „vrea ceea ce voi vrea" există o psihologie de rob, psihologia celor care au pierdut libertatea, psihologia vîrstei infantile Cei cu adevârat liberi îşi afirmâ voinţa prin con(inut, nu fonnal, ei ştiu ce vor Libertatea formală, lipsită de conţinut, este libertatea vechiului Adam, liberta-tea căderii, a vîrstei infantile a universului în individualism se răscoală această libertate formală fâră conţinut Individualismul poate fi un simptom &1 crizei universale, dar el se află încă în epoca universală precreatoare, în el se manifestă încă imaturitatea voinţei, nelibertatea ei în individualism voinla capătâ o orientare falsă şi se pierde Individualitatea şi libertatea ei se afirmS numai în universa-lism Voin(a matură şi liberă îşi îndreaptă actul sâu de vrere, ac^iunea sa, către viaţa cosmică, divină, către conţinutul bogat al vietii, iar nu către vid Vointa matură şi liberă este o vointă crea-toare, care iese din sine către viaţa cosmică în esenţa sa individua-lismul este necreator, negativ şi vid, căci el privează omul de acel conţinut cosmic, singurul către care se poate îndrepta creaţia Conceptul de individualism este îocă încîlcit şi insuficient clarificat Prin individualism se înţelege uneori eliberarea individualitâţii de jugul exterior, natural, social, de jugul moralei încetătenite şi al vieţii sociale încetăţenite Conform unei astfel de înţelegeri trebuie să admitem valoarea pozitivă a individualismului Nu se poate, de ex[emplu], nega prezenţa unor elemente sănătoase în individualis-mul Renaşterii Sufletul omului pretuieşte roai mult decît statele, obiceiurile şi moravurile, decît orice profit exterior, decît întreaga lume exterioară Dar îh sensul strict, care se evidentiază abia în vremea noastrâ, individualismul este opus universalismului, el este separarea mdividualitătii omului de lume, autodivinizarea ei Un CREAŢIE ŞI UBERTATE 151 astfel de individualism duce la distrugerea omului şi la căderea lui în nefiin(a Omul este nesfîrşit de sărac şi lipsit de continut dacă nu există nimic mai presus de el, dacă nu cxistă Dumnezeu şi el este nesfîrşit de bogat şi plin de conţinut dacă există ceva mai presus de el, dacă există Dunmezeu Mişcarea este imposibilă pentru om dacă nu există ceva superior şi divin, dacă nu ai încotro să te mişti Eliberarea individualită(ii umane de Dumnezeu şi de lume înseamnă omucidere Această eliberare este o înrobire diabolică Libertatea omului este legată de libertatea lumii şi se înfăptuieşte doar prin eliberarea universală Trebuie descătuşată, risipită vraja necesită(ii universale pentru ca omul să atingă o via(ă superioară, liberă Individualismul nu face decît să întăreascâ acea atomizare, înstrăinare a pârţilor lumii care este tocmai vraja şi încâtuşarea înă-untrul necesitâţii care constrînge încătuşarea şi înrobirea ierarhiei universale a fiinţelor supune omul treptelor inferioare, înţepenite ale existenţei, constrînge omul prin îngreunarea sa materială Această încâtuşare, aceastâ îngreu-nare a ierarhiilor inferioare ascunde pentru noi taina creatoare a existenţei Lumea ne apare sub aspectul necesităţii, al materialitâtii întepenite şi împietrite Dar este oare posibilâ creatia pentru necesi-tate, din necesitate? Am văzut deja că în unpărătia necesităţii nu este posibilă decît evoluţia adică redistribuirea energiei date Numai libertatea produce unbogăţire absolută în lume, numai cel liber creează Determinismul, atît de silit impus nouă, este neadevărat pentru că există libertatea persoanei, răzbind creator pnn lanţul necesităţii Taina creatoare a existen(ei nu poate fi receptată pasiv, în atmosfera de supunere a materialităţu îngreunate a lumii Ea este cognoscibilă numai activ, în atmosfera actului creator însuşi A cunoaşte activitatea creatoare a persoanei îhseamnă a fi o persoană creator activă A cunoaşte libertatea persoanei înseamnă a fi o persoană liberă Asemănătorul se cunoaşte prin asemănător Rudenia interioară a subiectului cunoaşterii cu obiectul cunoaşterii este condiţia indispensabilă a cunoaşterii autentice Numai cel liber cunoaşte libertatea, numai creaUxul cunoaşte creaţia, numai spiritul cunoaşte spihtualul, numai microcosmosul cunoaşte macrocosmo-sul A cunoaşte ceva în lume înseamnă a poseda acest ceva în sine SENSUL CREAŢIB 152 Cunoaşterea este un act creator şi nu se poate aştepta cunoaştere a activitâţii creatoaie de la o cunoaştere care este adaptare pasivă Nu se poate aştepta cunoaştere a libertăţii de la supunerea servilă faţă de necesitate Nu se poate aştepta cunoaştere a libertâţii universale şi a tainei universale a creaţiei de la o individualitate însinguratâ, care s-a desprins de lume şi s-a contrapus lumii Forţa creatoare liberă a individualitâţii presupune universalismul ei, microcosmici-tatea ei Orice act creator are o senmificaţie universală, cosmică Actul creator al personalitâţii se include în ierarhia cosmică, el elibereazî de dominaţia strivitoare a ieraihiilor inferioare, materiali-zate, el descătuşează existenţa în libertatea şi în creaţia sa persona-litatea nu poate fî ruptă şi despărtită de cosmos, de existenţa universală Acest antiuniversalism care distruge individualitatea este prezent nu numai în apostazia individualistă, ci şi în apostazia sectară în cosmos omul este liber, îh sectă el este rob Neadevărul şi nedreptatea oricărei apartenen(e la o sectâ se află în aceastâ mptură de cosmos, de cuprinderea cosmică, în aceastâ neacceptare a responsabilitătii universale a fiecăruia pentru loti şi tot Secta vrea să se salveze singură, ea nu vrea să se salveze odată cu lumea în psihologia sectan(ilor există o cufundare în sine, o mul(umire de sine, o satisfacţie faţă de sine Psihologia sectară dispre(uieşte lumea şi este oricînd gata sâ condamne cea mai mare parte a lumii la pieire ca pe ceva inferior Psihologia sectară este în esen(a ei necreştină, în ea nu există universalitate creştină şi iubire creştină universală Ea nu vrea să ştie că Hristos nu este doar Mîntuitorul meu şi al corâbiei mele, ci şi Mîntuitoml lumii Aceastâ psihologie de apostat nu vrea să poarte povara responsabilită(ii pentru soarta treptelor ierarhice inferioare ale existenţei Chiar în ortodoxia şi catolicismul istorice există o înclina^ie către un spirit de sectâ, către autoafumare exclusivistă, există o insuficien(ă a spiritului universal Individualitatea se sufocă oriunde nu există largheţe spirituală universală Conştiinţa creştină, conştiiii(a Logosului universal nu se împacă nici cu individualismul, nici cu spiritul de sectă, îi sînt în aceeaşi măsură respingătoare apostazia şi mulţumirea de sine a unuia, ca şi apostazia şi mulţumirea de sine a cîtorva, a unui ^ CREAŢIE ŞI UBERTATE 153 gropuscul Poate exista şi un individualism de grup, ruptura sa de cosmos, mulţunrirea sa de sine Spiritul de sectă este mai rău şi mai primejdios decît individualismul, căci el creează iluzia universalis- mului, el conţine o aparentâ ieşire din însmgurare, din dezunire individuală Individualismul unui grup ropt este mai greu de depăşit decît individualismul unuia singur rupL Secta este o falsă biserică, un fals duh sobomicesc Psihologia sectei conţine o magie supra-personală de care e dificil sâ te dezbari Vinul sectei îmbată, el produce iluzia înăltârii extatice a existenţei în sectă are loc o falsă uniune, o uniune în afara ierarhiei cosmice universale în esenţa ei mistică biserica este, tocmai, un organism universal, cosmic, o ierar-hie universală, cosmică, cu Hristos în inima existenţei în sectă în schimb, se formează un fals organism, o ficţiune Tot ce este necos-mic, neuniversal în spirit, reprezintă deja o înclinaţie către spiritul de sectă, chiar atunci cînd poartâ pecetea apartenenţei oficiale la biserică Pentru conştiinţa creştină este admisibilă mai degrabă singurătatea decît secta Individualitatea reprezintă, totuşi, o reali-tate şi o valoare autentică, individualitatea poate să sufere, în drumul său, stâri de singurătate, de criză, ea poate să depăşească vechile forme ale uniuiui Secta însă este întotdeauna o fantomă, o iluzie, ea este întotdeauna lipsită de realitate şi de valoare intrin-secă Ceea ce biserica numeşte în mod oficial „spirit sectar" poate constitui un indiciu şi un simptom de sete religioasă şi de via{ă spirituală intensificată Dar am în vedere aici spiritul de sectă în sens interior şi îl pot descoperi în apartenenţa oficială la biserică în mai mare măsură decît în „sectă" Şi iată, spiritul de sectâ este mai râu decît singurătatea Singurătatea poate fi compatibilă cu un autentic duh sobornicesc şi cu o autentică apartenenţă la biserică Chiar şi un om pătruns de conştiinţă sobornicească şi care are expe-rienţa bisericii poate fi singur în iniţiativa şi temeritatea sa crea-toare Singurătatea este posibilă pentru creştin într-o epocâ de tranziţie, precedînd noua epocă universală a creatiei Secta însă este fals duh sobomicesc, fals spirit ecleziastic şi este, de aceea, dificil de conciliat cu adevăratul duh sobomicesc şi cu adevăratul spirit ecleziastic Singurătatea nu înseamnă în mod obligatoriu individua-lism Singurătâtea nu este înstrăinare de cosmos, ea poate fi doar un simptom al faptului că personalitatea a depăşit stârile date ale altora şi conţinutul său universal nu este încâ recunoscut de alţu Singurătatea cea mai înaltă este divină Dumnezeu îhsuşi cunoaşte 154 SENSUL CREAŢIEI o marea(ă şi plină de suferintă singurătate, suferă părăsirea de lume şi oameni Hristos a fost singur şi neînţeles în drumul său Hristos a fost primit şi m(eles abia după moartea sa pe cruce Singurătatea este deplin conciliabilă cu universalitatea, în singur&tate poate exista mai mult spirit universal decît în sociabilitatea gregară Orice temeritate, orice ini(iativa creatoare provoacă un sentiment de singurătate, de nerecunoaştere, trec dincolo de orice comuniune dată Există primejdia de a fi ispitit sâ depăşeşti singurătatea prin comuniune sectară, şi nu universală Singurătatea se află în afara opozi(iei dintre individualism şi universalism, de aceea în singurătate pot exista atît individualismul, cît şi universalismul Unul singur poate fi mai sobomicesc, mai universal decît o întreagâ colectivitate în Nietzsche singur şi însingurat era mai mult spirit universal decît în cîte o sectă, în cîte o colectivitate socială, ba chiar decît în spiritul bisericii oficiale Nu trebuie niciodată uitat câ drumul religiei merge de la personalitate către societate, din interior către exterior, către cosmos prin individualitate Dumnezeu aşteaptă de la om o libertate superioară, libertatea celei de-a opta zile a creaţiei Prin această aşteptare a lui Dumnezeu se încredinjează omului o înaltă responsabilitate Libertatea ultima fiîială, temeritatea Itbert&fu şi povara libert&ţu este o virtute a matu- ntăţii religioase A păşi în plenitudinea vîrstei religioase înseamnâ a înţelege libertatea finală hnaturitatea conştiinţei creştine fficea imposibilă conştiin(a libertă(ii ultime a omului Creştinismul mai era încă o educa(ie a celor imaturi, o tutelă asupra lor Şi de aceea creştuusmul nu g-a dezvăluit încă deplin ca religie a libertâ(ii Răul însuşi trebuie m(eles ca o încercare a libertăţii Religia libertăţii este religia timpului apocaliptic Libertatea ultimă o vor afla doar vremurile ultime Creştinismul ca religie a educapei şi tutelei celor imaturi, ca religie a fricii de ispite pentru prunci degenerează §i moare Actualei vîrste a omului, actualelor vremi şi soroace le poate corespunde numai religia libertăyi, religia îndrăznelii şi nu cea a fricii Povara libertâth nu mai poate fi refuzatâ, umanitatea creştină e prea batrîoa pentru asta, nu doar prea cpaptă, ci chiar răscoaptâ La capâtul căii creştine se aprinde conştiinta faptului că Dunmezeu aşteaptă de la om o atare revelatie a libertă(u, încît în ea trebuie să CREAŢIE ŞI UBERTATE 155 se dezvăluie ceva ce nu a fost prevăzut de Dumnezeu însuşi Dumnezeu îndreptâteşte taina libertătii punînd limitâ, autoritar şi putemic, propriei sale previziuni Cei neliberi nu-i smt trebuincioşi Domnului, nu intră îh cosmosul divin De aceea libertatea nu este un drept, ci o îndatorire Ubertatea este o virtute religioasă Cel neliber, robul, nu poate intra în împărăţia lui Dumnezeu, el nu este înfiat Domnului şi e supus sferelor inferioare Există o libertate care corespunde epocii creatoare universale Pînă acum n-a existat decît libertatea epocilor legii şi ispăşirii Care sînt, deci, căile libertâţii? Este oare ascetismul, ducînd la sfintenie, calea unică a eliberării, sau există şi o alta? Capitolul VII CREAJJE ŞI ASCETISM GENIALJTATE ŞI SFINŢENIE Există o similitudine între tehnicile experienţei religioase ale tuturor religiilor, orirît de mult s-ar deosebi ele în spirit, între meto-dele experienţei mistice ale tuturor speciilor de mistică, oricît s-ar deosebi ele prin tipul lor în profunzimea oricărei religii autentice şi oricărei mistici autentice se află o sete de depăşire a „lumii" ca existenţâ inferioară, a biruinţei asupra „lumii" şi, în consecinţă, existâ ascetismul ca drum către aceastâ depăşire şi către această biruinţă în absenţa momentului ascetic, adică fâră depăşirea naturii inferioare în numele celei superioare, fără biruinţa asupra „astei lumi" în numele altei lumi, viaţa religioasă şi mistică nu poate fi gîndită Ascetismul (exerciţiul spiritual) este metoda formală gene-ral-obligatorie a oricărei experienţe religioase şi mistice, deşi con-(inutul spiritual aflat în spatele acestei metode fbrmale poate fi foarte diferit Aşa, de ex{emplu}, nu se poate nega asemănarea fonnalâ, tehnică între metodele misticii practice în yoga orientală şi m creştinismul oriental, deşi spiritul acestor două tipuri de mistică este foarte deosebit, chiar opus 1 Practica mistică a yoghinilor este o cale fârâ har, de jos în sus, calea unor eforturi trudnice, iar nu calea iubirii 2 Practica mistică a ortodoxiei orientale se întemeiază pe dobîndirea harului, pe prezen(a lui Hristos chiar de la începutul dnunului şi este pătrunsă de patosul iubirii de Dumnezeu Dar existâ o asemănare formală tehnică şi metodologică între mistica sfîntului Simeon Noul Teolog şi cea a yoghinului Şi acolo şi aici existâ ascetism, concentrare, biniire a patimilor, depâşire a acestei „lumi" §i viziune a lumii de dincolo Practica „făptuirii înţelepte" este uşor de echivalat cu practica yoghinilor în yoga există un adevâr veşnic despre care este astăzi util să pomenim Aceeaşi teh-nică poate fi găsită în practica misticâ a oricărei religii Ascetismul CREAŢIE ŞI ASCE-nSM 157 CTte una din căile veşnice ale experienţei religioase Valoarea şi eficacitatca religioasâ a acestei căi nu poate fi pusă la îndoială Această cale este considerată calea religioasă prin excelenţâ „Lumea" trebuie depaşită şi de aceea este inevitabilă lupta cu pati-mile, care înlăntuie omul de această ,Jume" Ascetismul este numai tehnica experienţei religioase, numai metodologia ei formală Nici un mistic n-a vâzut în ascetism conţinutul şi scopul vietii religioase, căci conţinutul şi scopul sînt altă lume, dobîndirea vietii divine Din afară şi de departe nu vedem decît ascetismul, tehnica şi metoda fonnală, mai degrabă o negaţie decît o afirmatie Dar în spatele ei se ascunde viaja în Dumnezeu, înrădăcinarea într-o nouă viaţă Calea ascetică, negativă prin tehnica ei, este, în continutul ei pozi-tiv, reîntoarcere în sînul lui Dumnezeu Dar în fa(a noastră se ridică întrebarea: există şi o altă cale reli- gioasă, o altă experientă religioasă, experienţa extazului creator? Prin ea însăşi calea ascetismului nu este o cale creatoare §i extazele ascetice ale sfinţilor şi misticilor sînt extaze ale reîntoarcerii la Dumnezeu, ale viziunii lumii divine, iar nu ale creaţiei unei lumi noi, unei vieţi nemaivăzute Experienţa extazului creator ca drum religios nu este descoperitâ încă nici în conştiinţa sfmţilor părinîi, nici în aceea a vechilor mistici Experienţa creatoare, extazul crea-tor este fie total negat de conştiinţa religioasâ ca „lumesc" şi pasio-nal, fie admis doar şi tolerat 3 Conştiinţa religioasă a văzut pînă acum în creaţie nu „spiritualul", ci „lumescul" în cel mai bun caz conştiinţa religioasă îndreptăţea creaţia Dar chiar această în-dreptăţire religioasă a creaţiei presupune exterioritatea ei faţă de calea religioasă Ar fi părut o obrăznicie şi o lipsă de pietate îhsuşi gîndul că experienţa creatoare nu necesită permisiune şi îndreptâţire religioasă, ci este ea însăşi o experienţâ religioasă, o cale religioasă, de valoare egală cu cea ascetică Vechea conştiinţă religioasâ nu putea decît pune problema îndreptăţirii experienţei creatoare Noua conştiinţă religioasă pune problema experienţei creatoare ca ex-perienţă religioasă, ca îndreptâţind şi nu necesitînd îndreptătire Experienţa creaţiei nu este ceva secund şi necesitînd, de aceea, în-dreptăţire, experienţa creaţiei este ceva primordial şi de aceea apt să îhdreptăţească Experienţa creatiei este spirituală în sensul religios al acestui cuvînt 4 Creaţia nu este mai puţin spirituală, mai puţin religioasă decît ascetismul Un asemenea mod de a pune problema creaţiei se putea naşte numai în epoca noastră universală, numai la 158 SENSUL CREAŢIEI cotitura nnivCTsalâ către epoca religioasă a creaţiei în epocile reli- gioase ale legii şi ispăşirii problema religioasă a creaţiei era închisă Se punea şi se soluţiona numai problema „lumească", problema culturalâ a creaţiei S-a încercat, în moduri diferite, concilierea căii creştine ascetice cu îhdreptăţirea creaţiei profane, adică a culturii în toate aceste îndreptăţiri creştine ale creaţiei culturale se simţea întotdeauna o forţare şi un compromis eclectic Problema creaţiei nu s-a pus niciodată pînă acum religios şi nu se putea pune, căci însăşi punerea acestei probleme înseamnă trecerea la epoca univer-salâ religioasă a creatiei Extazul creator este un extaz religios, calea zguduirii creatoare a întregii fiinţe a omului este o cale reli-gioasă Este o nouă, nemaiîntîlnitâ conştiinţă religioasă, conştiinţa epocii universale a creaţiei Creatia acceptă şi respectă întru totul porunca evanghelică de a nu iubi Jumea", nici ceea ce este în „lume" Creatorul se simte ca neapartinînd „astei lumi" Creaţia înseamnă depăşire a „lumii" în sens evanghelic, o depăşire diferită de ascetism, dar echivalentă acestuia în actul creator omul iese din „astă lume" şi trece într-o alta în actul creator nu se orînduieşte „astă lume", ci se edifică o alta, cosmosul autentic Creatia nu înseamnâ adaptare la aceastâ lume, la necesitatea acestei lumi, creaţia înseamnă trecere dincolo de graniţele acestei lumi şi depăşire a necesităţii ei Porunca evanghe-lică de a nu iubi „lumea" şi de a birui „lumea" rămîne valabilâ pe veci şi nu poate fi niciodată anulată Căci a nu iubi „lumea" înseanmă a fi liber şi a-(i dezvălui filiaţia divină, în timp ce a te ataşa de ,4ume" înseamnă a fi robul necesităţii Creaţia nu este doar fidelă acestei supreme porunci a libertătii fa(ă de „lume", darînsăşi esen(a ei este de a fi biruinţă asupra acestei „lumi" în numele alteia, de a fi dezvăluire a sensului poruncii „să nu iubeşti lumea" Actul creator înseamnă întotdeauna retragere dm „lume", din această viaţă în esenţa ei creaţia este o descătuşare, o rupere a lanţurilor în extazul creator este înfrîntă gravitaţia lumii, este ars păcatul şi se întrezâreşte o altâ natură, superioară Experienţa depăşirii creatoare a lumii este calitativ distinctă de experienţa depăşirii ascetice a lumii Ea nu este o experien(ă a supunerii, ci a cutezanţei în cutezanţa initiativei crea-toare „astă lume" arde, ca şi în actul eroic al supunerii Problema CREAŢIE 51 ASCETOM 159 îndreptăţirii reUgioase a hunii nu poate fi nid mâcar pusă de conştiinţa creştmă fidelă poruncilor lui Hristos Nici un compromis cu ,Jumea" nu este, din unghi de vedere reHgios, posibil în revelaţia Noului Testament acest lucru este cît se poate de clar Orice justifi-care a „lunui" şi Jumescului" este un compromis cu pâcatiu, căci ,Jumea" nu înseamnă existenţă autenticâ, Jumea" înseamnă exis-tenţâ decăzutâ şi ea nu trebuie amestecată cu cosmosul divin „Lumea" este umbra luminii Lumea-cosmos este divină m îhtreaga ei multiplicitate; „astă lume" este cădere din viaţa divină Dar valo-rile creaţiei nu sînt „lumeşti", nu sînt „ale lumii" Actul creator este transcendent în raport cu „hunea", el conţine ieşirea din ,Jume" lar caracterul inccHnplet al revelaţiei creştine neotestamentare nu se află deloc în faptul că religia creştină nu îndreptăteşte „lumea", ci în faptul câ ea nu îndreptăţeşte creatia sau, mai precis, că ea nu este încă revela(ia creatiei în negarea ascetică a „lumii" şi a tot ce este al „lumii" de către conştiinţa creştină se află adevărul veşnic al creştinismului lar critica creştinismului istoric trebuie îndreptatâ împotriva tranzacţiilor şi compromisurilor cu „lumea" şi nu împotriva respingerii creştine a ,Jumii" Creştinismul istoric contine prea multă adaptare păgînâ la „lume" şi „lumesc", el este m totalitate adaptat la planul fizic al existenţei, el nu este suficient de consecvent ascetic, nu este încă spiritual în manifestarea sa în creştinism nu a apărut încă revelaţia tainei creatoare a cosmosului, dar a existat prea multă „lume" şi prea mult din ceea ce este al „lumii" Atitudinea faţă de ,Jume" a fost în creştinism încă prea păgînă Atitudinea faţă de „lume" în creştinism a fost supunere dusâ pîpă la supunerea faţă de rău §i încă nu putea fi creaţie cosmică Dar între creaţie şi ascetism nu există nici o contradicţie şi nici o opoziţie Creaţia nu afirmă deloc ceea ce neagă ascetismul Acea Jurne" pe care o neagă asce-tismul o neagă şi creaţia, ceea ce afirmă creaţia este cu totul altă lume De aceea revelaţia creatiei se află m afara negaţiei evanghelice a lumii Creaţia presupune depâşire ascetică a lumii, ea este o asce-tică pozitivă Creaţia presupune sârăcirea, dispariţia lumii şi sărăcia ultimă este calea către o nouă creaţie Creaţia autentică nu poate fi demonicâ, ea este întotdeauna ieşire din beznă Răul demonic al naturii umane se consumă îh exta-zul creator, se transfigureazâ în altă existen(ă Căci orice râu este încătuşare îh „astă lume", în patimile şi greutatea ei Elanul creator desprinde de greutatea acestei ,Jumi" şi transfigureazâ patima într-o 160 SENSUL CREAŢIH altă existenţă Diavolul nu ştie să creeze şi tot ceea ce vine de la el este necreator Diavolul minte, ceea ce zămisleşte el este furat de la Dunmezeu şi caricaturizat Creatorul poate fi demonic şi demonis-mul său îşi poate pune pecetea asupra creaţiei sale Dar nu poate fi demonică o mare creatie, valoarea creatoare şi extazul creator care au generat-o Cred că în natura lui Leonardo a existat o otravă demonică Dar în actul creator demonismul lui Leonardo s-a consu- î mat, s-a transfonnat în altceva, în existenţă liberă de „lume" în ^ Gioconda, m Bacbus, în loan Botezătoml se întrevede demonismul naturii leonardeşti Dar sînt oare condanmate să ardă în focul iadu-lui măretele creaţii ale geniului lui Leonardo? Nu, în aceste creaţii răul naturii leonardeşti s-a consumal, demonismul lui s-a transfigu-rat într- o altă existentă trecînd prin extazul creator al geniului Există în Gioconda o frumuseţe etemă care va intra în viaţa divină etemă Viaţa creatoare este viaţă veşnică, iar nu pieritoare Cît de neputincioase şi jalnice sînt moralizările privind marile creaţii Frumuseţea care se naşte în actul creator este deja trecere din „astă lume" în cosmos, în altâ existenţă, în ea nu poate subzista bezna care exista încăîn natura păcâtoasă a celui care a creat-o Un tablou autentic sau un poem autentic nu mai aparţin planului fizic al exis-tenţei, ele nu mai au pondere materială, ele intră în cosmosul liber lar actul creator este autoconfesare şi valoare de sine stătâtoare, care nu cunoaşte judecatâ exterioară asupra sa •' Prin căinţă începe lupta cu întunecimea păcatului Fârâ marea taină a căinţei viaţa spirituală este de neconceput Păcatul nu trebuie numai conştientizat, el trebuie sâ ardâ în focul câinţei ,Dar fiecare dintre cei ce trec prin calea religioasă a căinţei ştie cît de complexă, calitativ eterogenă şi nelipsită de primejdii este această cale Pe calea căinţei se coc fructele spirituale ale vieţii supcrioare Dar căin(a nu este întotdeauna rodnică Ea poate să nu dea rod, ea poate deveni mortală, poate ajunge pînă la sinucidere spirilualâ Căinţa poate duce la îndesirea întunericului în interioritatea omului, la o primejdioasă cufundare în sine Cînd calea căintei atinge punctul distructiv, atunci devine mistic inevitabilă trecerca la o altâ cale încâ un pas în câin(ă şi omul va muri spiritual Sfuiţii pârin(i5 şi misticii spun că pocăin(a trebuie sâ fie rodnică, nu trebuie să ducă CREAŢIB ŞI ASCETBM 161 pînă la disperare spirituală, căci disperarea este cel mai mare păcat Cînd câm(a se transfonna în disperare ea tiebuie să se oprească, ea nu mai are îndreptătire, nerodind lumină Acest punct al disperării şi mortificâru spiritului semnifică trecerea inevitabilă la o altâ cale a faptuirii spirituale întreaga valoare a căintei este m naşterea pentru o nouă viaţă Cmd se instalează disperarea mortală de a ajunge la o nouă via(ă prin căinţă, dnd întunericul din interior a atins gradul ultim de densitate şi concentrare, atunci căin(a îşi pierde valoarea şi trebuie, ea însăşi, depăşită Rămîne atunci o singură cale de salvare de moartea spirituală, de propriul întuneric manifestat şi întrupat — calea zguduirii creatoare a spiritului în mod tainic şi minunat se regenerează căinţa transformîndu-se în elan creator şi renaşte spiritul întepenit pe cale să se stingă, se elibe-rează forţele lui creatoare Creaţia nu poate înlocui căin(a Calea căintei este inevitabilă Dar extazul creator şi înăltarea creatoare reprezintâ o naştere revoluţionară la o nouă via(ă Creaţiei înseşi îi este indispensabilă căinţa, dar zguduirea creatoare este calitativ diferită de zguduirea celui ce se căieşte Prin creaţie este înfrînt păcatul şi se consumă prin foc întunericul, dar aceasta este o altâ cale a spiritului decît cea a căintei Prin ea însăşi căinţa nu este îhcâ renaştere Renaşterea înseamnă deja elan creator în renaşterea crea-toare se consumă prin foc şi se transformă în cenuşă întunecimea care nu s-a putut consuma prin căintă Şi nebuni sînt cei care cer doar căinţă, interzic elanul creator şi se tem de el, vor să ducă omul la disperare şi înţepenire spirituală Aceşti excepţionali iubitori ai căin(ei şi temători oponenţi ai creatiei sînt duşmanii renaşterii spiri-tului, ai naşterii la o nouă viaţă Creaţia este o fâptuire religioasâ în aceeaşi măsură cu ascetismul Experienţa creatoare religioasă contine o depăşire pozitivă, nu negativă a „lumii" „Lumea" trebuie înfrîntă ascetic şi creator Numai ascetic, prin căinta smgură, nu se poate înfrînge „lumea", nu pot fi pînă la capăt arse păcatul şi bezna Ascetismul sfinţilor părinţi a fost odinioară un cuvînt nou, o faptă nouă m lume, o provocare eroică adresată naturii vechi, lui Adam cel vechi Astâzi ascetismul sfinţilor părinţi şi-a pierdut vitalitatea, el a devenit o otravă de hoit pentru omul nou, pentru vremurile noi Spiritul revoluţionar al ascetismului s-a transformat în osificare, în inerţie Isaac Sirul era plin de freamăt vital în vremea sa şi et rămîne pentru vecie viu Opera lui Isaac Sirul a fost o operă revoluţionară, ea se opunea în chip supraomenesc naturii vechi, ea 162 SENSUL CREAŢIH conUneA un dinâniism oridiUkt c&tre ni3xixxi3 rezistenta fâtâ de naturâ Dar astăzi Isaac Sirul, sfînt, mare şi veşnic, poate deveni pentru noi izvor de moarte Asceza era activâ, astâzi ea a devenit inertă şi poate fi denumită înţepenire Astâzi lumea se îndreaptă câtre noi forme de disciplină ascetică 6 Vechea experientă a smere-niei şi supunerii a degenerat într-un rău Şi este inevitabilă pâşirea pe calea religioasă a nesupunerii faţă de lume şi faţă de răul lumii atunci cînd în roadele supunerii se face simţit suflul morţii, se simte miasma hoitului Nu cu smerită supunere trebuie sâ se adreseze omul lumii, ci cu activă creativitate însăşi experienţa comuniunii cu Dumnezeu pătrunde în lume ca un act creator Căci ascetismul revoluţionar s-a transformat într-o pază conservatoare La Teofan Schimnicul, care în secolul al XIX-lea merge pe urmele lui Isaac Sirul şi îl restaurează, în centru nu se mai află mistica rezistenţei faţă de vechea natură, nu se mai află trecerea către o altă viaţă, ci, întîi de toate, supunerea fa(ă de consecinţele păcatului, justificarea a tot ce este şi prezervarea tuturor formelor acestei vieţi Dintr-o mistică ascetică nebună a fost dedusă o rînduială a vieţii menită să prezerve şi să menţină vechile temeiuri ale acestei vieţi, vieţii „astei lumi" 7 E aproape de neînţeles pe ce căi mistica ascetică a degenerat în această rînduială conservatoare, înapoiată a vieţii „astei lumi" Spiritul creator este definitiv recunoscut ca păcat Creştinismul însuşi, odinioară tînăr, nou, revoluţionar a devenit decrepit şi învechit Datina, care odinioară se crea, care însemna dinamism creator, s-a transformat în autoritate exterioară, a înţepenit, s-a osificat Ceea ce pentru alţii era viaţă a devenit pentru noi fonnulă moartă, impusă nouă din exterior Noul Testament s-a prefăcut într-o religie a cărturarilor şi fariseilor Creştinismul întepeneşte şi se osificâ înaintea epocii religioase creatoare, la fel cum înţepenea şi se osifica Vechiul Testament înaintea ivirii lui Hristos îndemnu-rile la căinţă nu mai sînt rodnice, în ele nu mai există viaţă Creştinismul nostru nu mai e tînăr — el va unplini curînd 2 000 de ani Biserica creştină e bătrînă Creştinismul nu poate fi măsurat prin vîrsta individuală a omului, prin meritele lui individuale, prin măsura biniinţei lui asupra păcatului Fiecare dintre noi e creştin nu de treizeci, patruzeci sau cinci ani, socotind timpul conversiunii CREAŢIE ŞI ASCBITSM 163 noastre individuale, ci de 2 000 de ani Fiecare dintre noi primeşte experienta religioasă universală a creştiiusmului Există în creştinism vrenu şi soroace universale Ar fi o nebunie să măsurăm vîrsta creştinismului prin scurta noastră viaţă Vîrsta universalâ a creştinismului, vremile şi soroacele revelaţiei religioase nu depind de meritele mele personale în lupta cu păcatul Mi se poate dezvălui mai mult nu pentru că sînt din punct de vedere religios mai bun, mai desăvîrşit, mai puţin păcătos decît cel care a trăit acum o mie de ani, ci pentru că trăiesc alte vremi şi soroace, pentru că astâzi creştinismul este, universal, mai copt Omul matur nu e superior pruncului, nu e mai pu{in păcătos, dar lui i se dezvâluie mai mult Numai o conştiinţă individualistâ măsoară vîrsta creştinismului prin vîrsta individuală A pune treptele revelaţiei în dependenţă exclu-sivă fa(â de treptele înăltării individuale înseamnă a profesa un indi-vidualism religios Acest individualism intră în conflict cu însăşi ideea bisericii ca organism universal, dotat cu o viaţă supraperso-nală Există o vîrstă religioasă nu numai a omului ca organism indi-vidual, ci §i a bisericii ca organism universal Şi iată că astăzi organismul universal al bisericii atinge o vîrstă bimilenară §i trăieşte o criză, legată de vremile şi soroacele universale Nu numai desăvîrşirea individuală în lupta cu păcatul, dar chiar şi sfin{enia individuală este neputincioasă în faţa acestei crize universale a vîrstei, în faţa acestei treceri la o nouă epocă cosmică, la un alt stadiu al revelaţiei Un alt stadiu al revelaţiei, o altă epocă cosmică nu este deloc legată de mai marea sfintenie a omului, aşa cum crede individualismul religios Odinioarâ exista mai multă sfinţenie decît în zilele noastre Astâzi sfinţenia s-a secătuit în lume, omenirea parcă nu mai are darul sfinţeniei Şi dacă ar fi să aşteptâm o nouă revelaţie, o renaştere religioasă de la sfinţenia personală, atunci situajia omenirii este disperată, tragic-disperatâ Creştinismul ca revela(ie neotestamentară a ispâşini îmbâtrîneşte Sîngele creştin se râceşte şi în van încearcă unii să-1 încălzească prin diverse restaurâri Tinereţea nu poate fi redatâ artificial lar sfinţenia creştină este legată de tinereţea creştinismului în sfintenia creştină există un adevăr veşnic, nemuritor, dar un adevâr incomplet, în care nu totul a fost dezvăluit Vechea şi veşnica sfmtenie creştină este neputincioasă să transporte de una singură omul în epoca universală creatoare Fiecare din noi este un rău creştin, care nu a învăţat încă să-şi facă aşa cum se cuvine semnul crucii pe frunte, care nu a bine- 164 SENSUL CREAŢIEI meritat aproape nici un dar, şi totuşi fîecare din noi trâieşte univer-sal într-o altă epocă religioasă decît cei mai mari sfinti ai epocii trecute şi de aceea nu poate lua, pur şi simplu, de la început viaţa creştină Fiecare din noi primeşte un creştinism de două mii de ani şi astfel este aşezată asupra noastră povara răspunderii universale Asupra noastră apasă povara vîrstei universale a creştinismului şi nu cea a vîrstei noastre personale în această faipletire şi îh acest amestec a douâ vîrste religioase, personală şi universală, se află rădăcina caracterului încîlcit şi tulbure al vieţii noastre creştine, a caracterului ei maladiv şi a crizei ei 0 înţelegere pur individualistă a vîrstei actuale a creştinismului este un izvor de reacţie şi de sclerozare religioasă 0 înţelegere universală a acestei vîrste cheamâ la creaţie şi renaştere Pentru conştiinţa individualistâ nu există stadii şi epoci universale ale revelaţiei şi de aceea ea nu are presimţirea unei noi epoci univer-sale Aceastâ conştiintă creştmă individualistă sclerozatâ trSieşte o stare de apăsare şi neputinţâ bolnăvicioasă Conştiinţa creştină veche, închizînd tem&tor ochii în faţa vîrstei religioase a omului, care obligâ la temeritatea creaţiei, este condamnată să se tînguie pentru că nu mai există astăzi acea sfintenie care exista în creştinis-mul anterior, încă tînăr 0 invidie neputincioasâ faţâ de viaţa reli-gioasă a trecutului îi roade pe creştinii contemporani Şi această pennanentă deprimare a spiritului paralizează crea^ia, ea naşte numai laşitate religioasă Această veşnicâ lamentare datorată nepu-tinţei de a fi sfînt este nedemnâ Ea nu aduce cu sine nici un cîştig m sfintenie De sclerozarea vieţii creştine sînt astâzi răspunzători nu cei mai răi dintre dreptcredincioşi, ci cei mai buni dintre ei S-ar putea ca cea mai mare râspundere să o poarte sfmţii bătrîni Şi nu ne putem încredinta în toate cele sfintilor — trebuie să ac(ionăm singuri Conştiinta creştină veche, individualistă, nu vrea să ştie de acea profundă criză a stihiei antropologice care se produce în decur-sul întregh istorii noi Cel mai bun dintre sfinţii bâtrîni contempo-rani este incapabil să răspundă chinurilor lui Nietzsche; el îi va răspunde doar prin demascarea păcatului La fel cum el nu va răspunde chinului eroilor lui Dostoievski Omul nou se naşte în chinuri, el trece prin genuni necunoscute vechii sfmtenii Ne afl&m în fa(a unei noi conştiinţe a relaţiei dintre sfin(enie şi genialitate, dintre ispăşire şi creatie CREAŢIE ŞI ASCETISM 165 La începutul secolului al XDC-lea au trăit cel mai mare geniu rus — Puşkin — şi cel mai mare sfînt rus — Serafim de Sarov Puşkin şi sfmtul Serafim trăiau în lumi diferite, nu se cunoşteau între ei, n-au intrat nidodată în nici un fel în contact La fel de not»-lele măreţii ale sfmţeniei şi genialităţii nu sînt comparabile, nici comensurabile, ca şi cum ar aparţine unor planuri existenţiale dife-rite Sufletul rus se poate în aceeaşi măsură mîndri cu geniul lui Puşkin şi cu sfintenia lui Serafim Şi el ar sărăci m aceeaşi măsură dacă ar fi privat de Puşkin sau de Serafim Şi atunci întreb: pentru soarta Rusiei, pentru soarta lumii, pentm ţelurile Providenţei Divine ar fi fost mai bine dacă în Rusia la începutul secolului al XDC-lea ar fi trăit nu marele sfuit Serafim şi marele geniu Puşkin, ci doi Sera-fiini, doi sfinti — sfîntul Serafim din gubeniia Tambov şi sfîntul Alexandru din gubemia Pskov? Dacâ Alexandr Puşkin ar fi fost un sfînt, asemeni sfîntului Serafim, el n-ar fî fost un geniu, n-ar fi fost poet, n-ar fi fost creator Dar conştiinţa religioasă, care recunoaşte sfinţenia, asemenea celei a sfîntului Serafim, ca unic drurn al înălţării, trebuie să considere genialitatea, asemenea celei a lui Puşkin, ca fiind lipsită de valoare religioasă, ca fiind nedesăvîrşire şi păcat Numai prin nevolnicia sa religioasă, prin păcatul său şi prin nedesăvîrşirea sa a fost Puşkin un poet genial şi nu un sfînt, ca sfîntul Serafun Ar fi fost mai bine pentru (elurile divine ca în Rusia să tiăiască doi sfmţi, nu un sfînt şi un geniu-poet Opera lui Puşkin nu poate fi evaluată religios, căci genialitatea nu este recunoscută ca drum al înălţării spirituale, creatia geniului nu este considerată o făptuire religioasă Făptuirea ,Jumească" a lui Puşkin nu este comparabilă cu fâptuirea „spirituală" a sfîntului Serafim în cel mai bun caz opera creatoare a lui Puşkin este acceptată şi îndreptăţitâ de conştiinţa religioasă, dar fârâ a se rccunoaşte în ea o operă reli-gioasă Ar fi fost mai bine ca şi Puşkin să fi fost asemeni sfîntului Serafim, să fi plecat din lume la mânăstire, să fi apucat pe calea faptei eroice spirituale ascetice Rusia ar fi pierdut în acest caz pe cel mai mare geniu al său, ar fi sărăcit creator, dar creaţia geniului nu este decît reversul păcatului şi nevolniciei religioase Aşa gîndesc părinţii şi propovSduitorii religiei ispâşirii Opera ispăşirii nu are nevoie de creaţie, nu are nevoie de genialitate — ca nu are nevoie decît de sfuiţenie Sfîntul se creează pe sine însuşi, el SENSUL CREAŢIEI 166 creeazâ o altă existenţă, mai desâvîrşită, în sine însuşi Geniul creează opere iBăre^, săvîrşeşte fapte măre(e în lume Numai crea-rea de sine însuşi salvează Crearea marilor valori poate distruge Sfîntul Serafim n- a creat nimic altceva decît pe sine însuşi şi numai prin asta transfigura lumea Puşkin a creat ceva măreţ, de o neipă-surată valoare pentru Rusia, pentru lume, dar nu se crea pe sine în creaţia geniului existâ un fel de jertfâ de sine Făptuirea sfîntului este întîi de toate ordonarea sinelui propriu Puşkin parcă îşi distru-gea sufletul în ieşirea sa genial- creatoare din sine Serafim îşi salva sufletul prin făptuire spirituală în sine Calea propriei purificăn şi înălţări (în yoga, în ascetismul creştin, m tolstoism, în ocultism) poate fi în duşmănie cu creaţia Şi iată că se naşte întrebarea: în jertfa geniului, în exaltarea sa creatoare, nu se află oare o altă sfin(enie în fa{a Domnului, o altă făptuire religioasă, de egală valoare cu sfin(enia canonică? Sînt adînc încredintat câ genialitatea lui Puşkin, care parcă îi distrugea sufletul în faţa oamenilor, este, în faţa lui Dunmezeu, egală cu sfinţenia lui Seiafim, c?re i-a salvat sufletul Genialitatea este o altă cale religioasă, la fel de valoroasă şi nobilă ca cea a sfinţeniei Creaţia geniului este o făptuire nu „lumească", ci „duhovnicească" Este binecuvînlat faptul că au trăit la noi sfîntul Serafim şi geniul Puşkin şi nu doi sfinţi Pentru ţelurile divine ale lumii genialitatea lui Puşkin este la fel de necesară ca şi sfinţenia lui Serafim Şi vai nouă dacâ nu ne-ar fi fost dâruit de sus geniul lui Puşkin, iar cîţiva sfinţi în plus nu ne-ar fi putut consola în această jale Cu sfin^enia lui Serafim singură, fără geniul lui Puşkin, nu se realizează ţelul creator al lumii Nu numai câ nu toţi pot fi sfinţi, dar nu toţi trebuie să fie sfinti, nu to{i sînt destinaţi de Dumnezeu sFinteniei Sfinţerua este alegere şi predestinare în sfintenie există vocaţie Şi nu trebuie să păşească religios pe calea sfinţeniei cel care nu are chemarea şi predestmarea Ar fi fost o crimă religioasă în faţa lui Dumnezeu şi a lumii dacă PuşKin, în nevolnice strădanii de a deveni un sfînt, ar fi încetat să creeze, n-ar fi scris poezii Ideea vocaţiei este în esenţa ei o idee religioasă, iar nu „lumească" şi împlinirea vocaţiei este o îndatorire religioasă Cel care nu-şi împlineşte vocaţia, care în-groapă în pămmt darurile, săvîrşeşte un păcat greu în fa(a Domnu-lui Omul este în aceeaşi mâsură ales şi predestinat pentru calea genialitâţii, ca şi pentru calea sfinţeniei Existâ un destin al genia-litătii, la fel cum există un destin al sfinţemei Puşkin era sortit să CREAŢIE ŞI ASCETISM 167 fie geniu-creator şi nu numai că nu putea fi un sfînt, ci nu trebuia, QU avea voie să fie un sfînt în genialitatea creatoarc a lui Puşkin se acumula experienţa epocii universale creatoare, epocă religioasă în orice genialitate creatoare autentică se acumula sfinţenia epocii creatoare, o sfintenie alta, mai jertfelnică decît sfmţenia ascetică şi canonică Genialitatea este chiar o altâ sfinţenie, dar ea poate fi reli-gios înteleasă şi canonizată numai în revelaţia creaţiei Genialitatea este sfmţenia cutezanţei, nu sfintenia supunerii Via(a nu se poate dizolva pînă la capăt m sfmţenie, ea nu poate fi nobil armonizată şi supusă logicii fără reziduuri Poate că Domnului nu îi este întot-deauna plăcută supunerea pioasă în adîncinule întunecate ale vieţii rămîne pe veci sîngele răsculat care îl înfmntă pe Dumnezeu şi izvorăşte veşnic izvorul creator liber 8 ( Calea creatoare a geniului necesită jertfâ, o jertfă cu nimic mai prejos decît calea jertfelnică a sfinteniei /Pe calea genialităţii crea-toare trebuie sâ te lepezi de „lume", să înfrîngi „lumea", ca şi pe calea sfinţeniei Dar calea genialitătii creatoare mai cere şi o altâ jertfă — ea cere jertfirea situaţiei sigure, a mîntuini asigurate Cel care a păşit pe calea creaţiei, pe calea genialitâţii, trebuie să sacri-fice limanul liniştit al vieţii, trebuie sâ renunţe la tihna căminului său, trebuie să renunţe la rînduirea sigură a personalităţii sale De acest sacrificiu e capabil numai cel care cunoaşte extazul creator, care iese prin el dincolo de graniţele „lumii" Pe calea creatoare şi genială are loc îndepărtarea de orice ţărmuri Calea sfinteniei este o cale grea a faptei eroice şi necesitâ o neobişnuită forţă spirituală, lepădarea de sferele inferioare ale existenţei Dar pe calea sfinţeniei existâ siguranţa propnei rînduieli Genialitatea este în esenţa ei tragică, ea nu încape în „lume" şi nu este primită de „lume" Geniul creator nu corespunde niciodată cennţelor „lumii", nu îndeplineşte niciodată comanda „lumii", el nu se potriveşte cu nici una din cate-goriile „lumeşti" în genialitate există întotdeauna un fel de nenoroc m faţajudecăţii „lumii", aproape o inutilitate pentru „lume" Genia-litatea este de neînţeles pentru „lume", ea nu poate fi raportată la nici una din diferenţierile „lumeşti" ale activităţii umane Genialita-tea nu se poate obiectiva în crea{ia unei culturi diferenţiate, ea nu se raportează la nici una dintre fomele specifice ale culturii, nu produce nici una din valorile specifi -e ale culturii în genialitate nu există nimic particular, ea este întotd'auna o percep(ie universală a lucrurilor, un elan universal către o al'ă existenţâ Genialitatea este 168 SENSUL CREAŢIEI o existentă integrală, o calitate universală Genialitatea este întot- deauna o calitate a omului şi nu doar a artistului, omului de ştiin(ă, gînditorului, personalităţii publice etc Genialitatea este o excep-ţională încordare a spiritului integral al omului şi nu un darspecial Natura genialităţii este religioasă, căci în ea este conţinutâ rezis-ten(a spiritului uman în integralitatea sa faţă de „astă lume", o percepţie universală a „altei lumi" şi un elan universal către altceva Genialitatea este o altă ontologie a fiintei umane, sfinta sa inadap-tare la „astă lume" Genialitatea este „altă lume" în om, natura de dincolo a omului Geniul ia în stăpmire omul ca un demon Geniali-tatea este tocmai dezvăluirea naturii creatoare a omului, a menirii lui creatoare Şi soarta genialităţii îh perioadele universale precrea-toare este întotdeauna jertfelnică şi tragică în genialitate se dezvăluie caracterul sacrificial al oricărei creaţii, incompatibilitatea ei cu rînduiala sigură a lumii Creaţia, care se dezvăluie în geniali-tate, condamnă la pieire în această lume Cel predestinat genialităţii este inapt să se prezerve în această lume, nu deţine capacitatea de adaptare la cerintele acestei lumi De aceea viaţa genială este un act eroic sacrificial Viaţa genială cunoaşte momente de beatitudine extaticâ, dar nu cunoaşte pacea şi fericirea, se află întotdeauna în tragică dezbinare cu lumea înconjurătoare Se ştie prea bine cît de tristă este soarta geniilor Chiar şi aceia a căror viaţă a avut, din punct de vedere exterior, un curs fericit, ca de ex[emplu] Goethe şi Tolstoi, au fost interior aproape de sinucidere şi n-au cunoscut o rînduială lipsită de primejdii Dar genialitatea este mai cuprin-zătoare decît geniul Se nasc puţine genii în sensul strict al cuvîn-tului Genialitatea este proprie multora care nu pot fi numiţi genii Potenţa genialită{ii este sădită în natura creatoare a omului şi orice elan creator universal este genial 9 Există firi geniale prin natura lor ontologică, prin inadaptarea lor creatoare la „astă lume", fără a fi totuşi genii Genialitatea este o virtute aparte, care nu e dată oricui, ci care se cere afinnată şi dezvoltată, o percepţie aparte a lumii şi o încordare aparte a voinţei, o putere aparte de a dori altceva 10 Ge-nialitatea se deosebeşte radical de talent, ea nu are nimic de a face cu el Genialitatea nu este nicidecum o treaptă superioară a talentu-lui — ea se deosebeşte calitativ de talent Talentul este un dar dife-renţiat, specificat, care răspunde cerin{elor fonnelor distincte ale culturii Talentul este proprietatea artistului, omului de ştun(ă, personalitătii publice, şi nu a omului ca atare Geniul înseamnă CREAŢIE ŞI ASCETtSM 169 uniunea între o natură genială şi un talent specific Un artist genial reuneşte în sine o naturâ genială şi un talent artistic Natura talentu-lui nu este organică, nu este ontologicâ, ci funcţională Natura talen-tului nu este universală Talentul nu presupune sacrificiu şi predestinare Talentul poate realiza valori obiective mai desăvîrşite decît genialitatea El conţine adaptabilitatea la cerinţele culturii diferenţiate, în el există norocire Genialitatea este, din punctul de vedere al culturii, necanonică, talentul este canonic în genialitate freamătâ natura integrală a spiritului uman, setea lui de altă exis-tenţă în talent se întrupează func(ia diferenţiată a spiritului, adap-tată la cerinţa avansată de lume Natura genială poate să ardă şi să se consume fâră să fi realizat nimic valoros m lume Talentul produce de obicei valori şi este preţuit în talent există moderaţie şi măsură Genialitatea este întotdeauna nemăsurată Natura genia-litâţii este întotdeauna revoluţionară Talentul acţionează în mijlo-cul culturii, cu „ştiinţele şi artele" ei Genialitatea acţionează la mceputuri şi capete, ea nu cunoaşte limite Talentul este supunere Genialitatea — temeritate Talentul este al „astei lumi" Genialita-tea aparţine „altei lumi" în soarta genialităţii existâ sfinţenia jertfei, care nu se aflâ m soarta talentului Cultul sfinţeniei trebuie întregit prin cultul genialităţii, căci pe calea genialităţii se săvîrşeşte un act eroic sacrificial şi extazele creatoare nu sînt, pe calea aceasta, mai puţin religioase decît exta-zele sfinţeniei Trecerea la epoca religioasă creatoare trebuie să ducă îh primul rînd la întelegerea naturii religioase a genialitâţii Nu numai sfmţenia, ci şi genialitatea reprezintă o cale Şi dacă nu oricui îi este dată genialitatea, nici sfinţenia nu este dată oricui lar geniali-tatea în potenţă, ca şi sfintenia m potenţă, există în orice chip şi asemănâre a Domnului Creatorul 1-a predestinat pe om genialităţii Experienţa creatoare a genialitătii va fi recunoscută ca avînd o valoare religioasă egală cu experienţa ascetică a sfinţeniei Şi la fel cum voinţa de sfinţenie a fost de mult recunoscutâ ca un imperativ religios, va fi recunoscutâ ca imperativ religios şi vomţa de geniali-tate Stihia ontologică a genialităţii va trebui sâ poată fi afinnatâ şi dezvoltată ca făptuire religioasâ, ca drum al biruinţei asupra „lumii" Voiaţa de genialitate este posibilă şi peatm câ genialitatea 170 SENSUL CREAŢIEI este îatîi de toate voinţă, voiaţă pasioaată de o altS existenţă Este la fel de posibilă o vointâ de neînzestrare, întotdeauna legată de o timiditate şi laşitate spirituală Neînzestrarea este un păcat, o inco-rectă apreciere a locului şi chemării proprii în lume Voinţa de neînzestrare înseamnă întotdeauna adaptare temătoare la „lume" Voinţa de genialitate, însă, înseamnă temerară depâşire a lumii Genialitatea este o dezvăluire pozitivă a chipului şi asemănării lui Dumnezeu în om, o dezvăluire a naturii creatoare a omului, a natu-rii care nu aparţine „astei lumi" Conştiinţa creştină tradiţională se străduieşte să creadă că pe treptele cele mai înalte ale sfinţeniei, în experienja sfinţilor, se dezvăluie taina creatoare a existenţei, taină mai presus de cea care se dezvăluie în creaţia gemului Potrivit conştiinţei creştine tradiţionale, aflate în întregime în cadrele reli-giei ispăşirii, sfintenia este unicul drum către tainele existenţei Pe treptele cele mai înalte ale înălîării sale spirituale sfîntului i se dezvăluie tot: cunoaşterea supremă, frumuseţea supremă, taina crea(iei Din acest punct de vedere, toate darurile supreme se dobîndesc ca răsplată pentru sfinţenie şi nu pot fi dobîndite în afara căii sfinţeniei Numai sfinţenia este revelare a tainei creatoare a existenţei Numai sfîhtul este un adevărat gnostic şi un adevărat poet Sfîntul cunoaşte prin contemplare tainele ultime şi creează frumuseţea, făurindu-se pe sine Această conştiinţă nu lasâ nimic genialităţii, ea dăruieşte totul sfinţeniei Dar se poate oare admite că darul gnostic sau darul poetic depind de sfinţenie sau de desăvîrşirea religios-morală? Nu este oare orice dar contrariul trudei în sudoare a strădaniilor umane? Şi nu este oare daml sfinţeniei un dar aparte, deosebit de darul gnostic, de cel poetic şi de alte daruri? Cred că darul gnostic al lui J Bohme era mult mai putemic decît cel al sfîntului Francisc, că darul poetic al lui Puşkin era mult mai putemic decît cel al lui Serafim de Sarov Genialităţii lui Bohme şi Puşkin i se dezvăluia ceea ce nu se dezvăluia sfinţeniei lui Francisc şi Serafim Cei nesfinp şi nedesăvîrşi{i pot depne o cunoaştere mai mare şi o mai mare frumusete decît cei sfinti şi desăvîrş4i Sfmţenia nu este unicul dar^divin şi nu este singura cale către Dumnezeu Darurile Domnului sînt infinit de felurite, felurite sînt căile Domnului şi în casa Tatâlui sînt multe încâperi Există sfinti care au posedat darul deosebit al contemplării mistice a tainelor divine, dar acest dar gnostic nu era nici pe departe propriu tuturor sfintilor Alţi sfinp erau înzestraţi cu darul CREAŢIE ŞI ASCETBM 171 fromusetii Astfel, sfîntul Francisc era excepţional de mzestrat cu darul frumuseţii, era poet Sfîntul Serafim avea darul contemplării mistice Dar au fost mulţi sfmţi de tot sâraci în darurile cunoaşterii şi frumuseţii, deloc gnostici şi deloc poeţi Nu to(i sfinţii au fost mistici La fel cum au existat mari mistici, care au contemplat cele mai înalte taine ale existenţei, fâră a fi deloc sfinţi Şi rareori poeţii au fost sfinţi Este mortală, obtuz reacţionară acea conştiinţă reli-gioasă care nu are îndrăzneala actului eroic al creaţiei, al creaţiei cunoaşterii sau creaţiei frumuseţii, pentru că vede în acest eroism numai un destin al sfinţilor, conştiin{a religioasă care ia de pe om povara iniţiativei creatoare, povara răspunderii în descoperirea tainei creaţiei Pe acest teren se naşte invidia neputincioasă şi inconştientă faţă de sfinţenie, pasivitatea fricoasă şi laşă în orice creaţie Cei care nu au chemarea de a deveni sfinţi, aceia nu trebuie să îndrăznească să cunoască, să creeze frumuseţea şi o altâ exis-tenţă Dar atunci trebuie religios condamnate toate geniile lumii, căci au cutezat să creeze fără sfinţenie lar în creştinism este depus nu numai un sentiment al vieţii bazat pe trudă, pe binemeritarea prin sudoarea frunţii, ci şi un sentiment al vieţii bazat pe har, pe dSruire Orice dar este har şi numai ceea ce este har este dăruire Tocmai conştiinţa creştină predică despre harul dăruit şi prin asta se deosebeşte profund de conştiinţa religioasă a Indiei, care predică despre legea Karmei şi nu vrea să ştie despre nici un fel de har şi dar Noua conştiinţă a epocii creatoare trebuie să admită în sfera psihologică valoarea egalâ a desăvîrşirii cognitive şi estetice cu cea a desâvîrşirii morale, iar în sfera mistică valoarea egală a genialităţii şi sfinţeniei Soarta omului şi a lumii nu este doar truda, sudoarea, ci şi harul, soarta stînd sub semnul dăruirii Şi în dăruire există jertfâ, eroism Pe calea genialitâ^ii creatoare este posibilă apariţia unei călugării aparte, alta Calea aceasta cere nu mai putină renun(are la „lume" şi binefacerile ei decît calea călugăriei recunoscute Viaţa genială este o viaţă monasticâ în „lume" Virtutea genialitâţii crea-toare este virtutea renun(ării la liniştea edificării unui cămin perso-nal Refuzul temător al căii genialită(ii dăruieşte siguranţă şi pace Renunţarea necreatoare la binefacerile „lumii" este râsplătită prin 172 SENSUL CREAŢIEI rînduirea lipsită de primejdii a vieţii personale şi a mîhtuirii perso-nale lar supunerea faţă de consecinţele păcatului face lipsită de pnmejdii viaţa omului în „lurne" Dacă nu punem la socoteală sfînţii şi misticii din mînăstiri, schiinnicii şi asceţii, viaţa monahală este excelent adaptată la „lume" şi „lumesc" şi nu presupune sacri-ficiu tragic Acel ascetism moderat care se practică în mînăstiri se acordă perfect cu adaptarea la „lume", cu pozitivismul şi utilitaris-mul vieţii de zi cu zi Există un ascetism pozitivist care se insta-lează perfect în „lume" Genialitatea creatoare nu se împacă însâ cu nici un fel de pozitivism Şi călugăria celor care creează, călugăha existenţei geniale va cere o mult mai radicală renunţare la „lume" şi la orice rînduială pozitivă a ei decît vechea călugărie Câci spiritul gospodăresc pozitiv-utilitarist şi adaptarea „lumească" sînt atît de caracteristice lumii „duhovniceşti", vieţii cotidiene „duhovniceşti" Cîhd îl citeşti pe Teofan Schimnicul, reprezentant clasic al orto-doxiei în secolul al XIX-lea, te uimeşte această coexisten(ă a asce-tismului mistic cu rînduiala şi protejarea pozitiv-utilitaristă a vieţii şi lumii, această adaptare a religiei ispâşirii la consecinţele păcatu-lui, adicâ la „lume" Episcopul Teofan propovăduieşte idealul unei cumpătări gospodâreşti şi chiar al unei moderate înavuţih Pentru familie e bine sâ te §i înavuţeşti Nu trebuie să te înfumurezi vrînd să te înalţi, să fii prea duhovnicesc Organizarea hunească, burgheză este perfectjustificatâ de ascetica lui Teofan în conştiinţa lui religioasă nu e loc pentru jertfa tragică Numai calea religioasă a creaţiei continuă ascetismul mistic pînă la depăşirea ultimă a „astei lumi", pînă la edificarea „altei lumi" Vechea conştiinţă creştină trece inevitabil de la negarea ascetică a ,Jumii" la adapta-rea pozitivă la „lume" în genialitate, însă, se dezvăluie taina crea-toare a existenţei, adică „altă lume" Dar creatia şi genialitatea au o profundă şi misterioasă legăturâ cu sexul şi aceastâ legâtură trebuie să fie religios în(eleasă Capitolul VIII CREAŢE ŞI SEXUALITATE MASCUUN ŞI FEMINJN SPECS ŞI PERSONALITATE Este esenţial pentru epoca noastrâ un imperios sentiment al centralităţii problemei sexului şi o profundă nevoie de înţelegere a stihiei sexuale Sexul parcă se dezvăluie, din ascuns el devine mani- fest De sex depinde perceptia de către om a lumii Sexul este izvo-rul existenţei; polaritatea sexuală este fundamentul creaţiei Sentimentul existenţei, intensitatea şi coloratura lui îşi au rădăcina în sex începe să fie din ce în ce mai acut înteles ştiintific, filosofic şi religios faptul că sexualitatea nu este o funcţie specială, diferentiată a fimţei umane, că ea este revărsată în întreaga fiintâ a omului, pătmnde în toate celulele lui şi defineşte totalitatea vie^ii Astăzi nu mai este posibilă izolarea vie(ii sexuale de globalitatea vieţii, nu se mai poate acorda sexului doar semnificatia unei funcţii speciale a organismului Sexul este incomensurabil mai larg şi mai profund decît ceea ce numim în sens specific functie sexuală Functia sexuală specifică este, ea însăşi, rezultatul diferentierii unui fel de viaţă generală priinitiv-sexuală Din punct de vedere ştiintific este imposibil să trasăm o graniţă atît de netă între „normal", „natu-ral" şi „anormal", „împotriva firii" în sexualitate Această graniţâ nu a fost trasată de starea naturală a lucrurilor, ci de obişnuita morală socială, care conţine întotdeauna atît de mult conventiona-lism Din punct de vedere fîlosofic trebuie eliminată categoria „naturalului" şi „normalităţii" drept criteriu al binelui şi râului Funcţia sexuală „normalâ" şi „naturală" este produsul diferenţierii vieţii sexuale, revărsate în întreaga fiinţă corporală şi spirituală a omului ^Se poate spune fârâ rezerve că omul este o fiin(ă sexuală, dar nu s-ar putea spune că omul este o fiinţă digestivă Natura sexuală a omului nu poate fi pusă pe acelaşi plan cu celelalte funcţii ale organismului său, chiar cele mai importante, ca de ex(emplu] 174 SENSUL CREAŢIEI ' circulatia sanguină în sexualitatea omului se recunosc rădâcinile metafizice ale fiinţei lui Sexul este punctul de intersecţie a două lumi în organismul omului în acest punct al sexului este ascunsă taina existenţei 2 Nu se poate fugi nicăieri de sex Se poate fugi de funcţia sexuală diferentiatâ, se poate nega şi depăşi aceastâ func^ie „naturală" a sexului^Dar şi în acest caz energia sexuală a omului nu face decît să se deplaseze şi omul rămîne în continuare o fiinţă sexuală Asceţii creştini, care biruiau viaţa fizică a sexului, simţeau cu târie centralitatea sexului în om, o simjeau mai putemic decît mulţi oameni contemporani care trăiesc o via(ă sexuală „normală" cumpătată Ascetismul este una dintre metafizicile sexului Sfîntul Isaac Sirul trăieşte cu conştiinta imperioasei dominatii §i centralităîi a sexului Şi această simţire dominatoare este cea care îi dictează cutremurătoarele cuvinte: „De eşti silit să vorbeşti cu femei, întoarce-ţi faţa de la vederea lor şi aşa po(i să vorbeşti cu ele Dar de călugăriţe fereşte-te ca de foc; §i ca de o cursâ a diavolului, de întîlnirea, de convorbirea cu ele §i de vederea lor, ca să nu se răcească inima ta de dragostea lui Dumnezeu §i să o murdăreşti în noroiul patimilor Chiar de ţi-ar fi surori după trup, păzeşte-te de ele ca de străine Pâzeşte-te de amestecarea cu ai tăi, ca să nu ţi se răceascâ inima de dragostea lui Dumnezeu ( ) Mai bine-ţi este să iei venin aducător de moarte, decît să mânînci cu femei, chiar de ţi-ar fi mamă sau soră Mai bine-ţi este să locuieşti împreună cu un balaur, decît să dormi şi să te acoperi împreună cu un tînăr, chiar de {i-ar fi frate după trup " 3* Ar fi o nefastă greşealâ să se identifice, aşa cum se face adesea, sexul cu actul sexual Negarea actului sexual nu înseamnă negarea sexului lar prea înfocata negare a actu-lui sexual înseamnă o înfocatâ manifestare a sexului în om Slăbiciunea şi lipsa de energie a actului sexual nu este neapărat un indiciu al slăbiciunii şi lipsei de energie a sexului în om, căci ener-gia sexului, revărsată în întreaga fiinţă a omului, poate avea nume-roase manifestări şi direcţii Cînd se spune că omul a învins în sine sexul prin forţa creaţiei spirituale, în această fonnulare fenomenele rămîn la suprafaţă în acest caz nu este bimit sexul, ci se dă o altă direcţie energiei sexuale — ea se orientează către creaţie în genere, nu se cuvine să exagerăm importanţa actului sexual în sens specific pentru viaţa sexului Via(a sexului e posibilă şi fâră act sexual, şi chiar o via(ă a sexului mult mai intensă Actul sexual, funcţia sexuală pot fi biruite, dar sexul este de nebiruit Ascetismul nu e în CREAŢDE ŞI SEXUALn'ATE 175 stare decît să redistribuie energia sexuală, să-i dea o altă orientare, dar nu să o distrugă Sexul se raportează nu la o parte a omului, ci la întregul omului Sexul nu este una din laturile omului — el cuprinde şi defineşte omul întreg Oriîncotro s-ar îndrepta omul, peste tot îl unnează energia sexuală, punîndu-şi pecetea asupra fiecăreia din faptele sale Amprenta sexului există în tot Şi în cunoaştere există un gennene de activitate masculină şi de pasivi-tate feminină Sexul este legat de taina însăşi a existenţei omului şi de aceea rămîne în cea mai mare măsură ascuns în toate timpurile s-a simţit legătura tulburătoare a sexului cu naşterea şi moartea şi iată un motiv în plus pentru care sexul nu a putut fi niciodată perce-put de oameni ca o funcţie specială (o funcţie importantă, dar totuşi mai puţin importantâ decît hrana de ex[emplu]) Ar fi absurd şi superficial să se afirme că omul care trăieşte în abstinenţă sexuală nu are viaţă sexuală Chiar şi castitatea absolută, nu numai a corpu-lui, ci şi a spiritului, presupune o viaţă sexuală Castitatea este un fenomen în întregime sexual, este una din orientările energiei sexuale în castitate integralitatea omului se prezervă în mai mare măsură şi de aceea energia sexuală nu se manifestă în funcţia fracţională a actului sexual, nu există nici măcar gîndul la o aseme-nea frac(ionare Funcţia fracţională a actului sexual este o pierdere a energiei sexuale globale, o înstrăinare a acestei energii de fiinţa umană globală Dar castitatea nu înseamnă negarea sexului, castita-tea înseamnă prezervarea integrităţii sexului, concetrarea energiei sexuale în întreaga fiinţă a omului Polul opus castităţii — desfrîul — este treapta extremâ a fragmentării energiei sexuale, înstrâinarea ei de fiinţa întreagă a omului, pierdere a integralităţii Şi în actul sexual există, inevitabil, un element de desfrîu, căci are loc o frag-mentare şi înstrâinare a energiei sexuale de totalitatea vietii corpului şi spiritului, o transformare a sexului în funcţie particulară Castita-tea nu înseamnă negare, înjosire sau absenţă a sexului, ea înseamnă energie sexuală pozitivă, prezervare a integralităţii sexului, refuz al fragmentării Din acest punct de vedere însăşi apariţia, din adîncimile sexului, a funcţiei sexuale diferenţiate reprezintă un fel de cădere a omului, o pierdere a integralităţii, aparitia desfrîului m sensul cel mai profund al acestui cuvîht Căci în adevărata via(ă a sexului te po(i dârui în îhtregime, dar nu poţi da numai o parte a ta, nu te poţi scinda Sexul este o forţă cosmică şi nu poate fi conceput decît sub aspect cosmic SENSUL CREAŢIEI Din faptul că omul se defineşte ca bâibat sau femeie este clar că sexul este o stihie revărsatâ în întreaga fiintă a omului şi nu o funcţie a sa diferenpată Dacă sexul este o boală, atunci el este o boa-lâ organică, nu funcţională, a întregului organism al omului, a întregii sale fizici şi metafizici Sexul nu este doar punctul de inter-ferenjă a două lumi în ! om, ci şi punctul de interferen{ă între om şi cosmos, între microcosmos şi macrocosmos Omul este conexat cu cosmosul îhtîi de toate prin sex în sex se află atît izvoml autenticei uniuni a omului cu cosmosul, cît şi izvorul dependenţei lui de rob Categoriile sexului — masculinul şi femininul — sîht categorii cosmice, nu doar antropologice Simbolismul creştin al Logosului şi sufletului lumii, al lui Hristos şi Bisericii Lui vorbeşte despre mistica cosmică a masculinului şi femininului, despre taina nupţială cosmică Nu numai în om, ci şi m cosmos există diviziune sexuală a masculinului şi femininului şi uniunea lor sexuală Sufletul lumii — pămîntul — este feminin în raport cu Logosul — Bărbatul lumino-for şi este însetat de uniunea cu Logosul, de primirea Lui în sine Pămîntul-Logodnica îl aşteaptăpe Logodnicul său, Hristos Natura îşi aşteaptâ regele — Omul m ordinea universului masculinul reprezintă principiul antropologic, umanul prin excelenţă, femininul — principiul natural, cosmic Bărbatul-om este legat de natură, de cosmos prin femeie, în lipsa fenuninului el ar fi rupt de sufletul lumii, de pămîntul-mamă Femeia, în lipsa legâturii cu masculinul, nu ar fi în mod deplin om, în ea este prea putemicâ stihia naturală întunecată, impersonală şi inconştientă în stihia feminină despârţită de cea masculină nu există personalitate Bărbatul este conştient de misiunea activă a lui Antropos în cosmos şi de inevitabilitatea victoriei asupra oricărei vremi §i oricărui ceas Femeia este parte a cosmosului, dar nu microcosmos, ea nu cunoaşte cosmosul pentru că ia drept cosmos starea sa provizorie, de ex[emplu] iubirea sa neîmpârtâşită Dar diferenţierea universalâ în masculin şi feminin nu este în stare sâ elimine pînă la capăt bisexualitatea, androginita-tea originară, constitutivă a omului, adică imaginea şi asemănarea lui Dumnezeu în om Căci m adevăr, nu bărbat sau femeie este imaginea şi asemănarea lui Dunmezeu, ci numai androginul, fecioara-fecior, omul bisexual întreg Diferen(ierea masculinului şi feminmului este rezultatul căderii cosmice a lui Adam Creat după CREAŢIE ŞI SEXUALTTATE 177 chipul şi asemănarea Domnului, omul-androgin se dezintegreazâ, izolează din sine stihia natural-femuiină, se înstrâineazâ de cosmos şi cade sub donuiia înrobitoare a naturii fenunine Şi, potrivit genia-lei învătături a lui J Bohme, Sofia — veşnica feciorie a omului — zboară spre cer lar natura feminină devine impersonală şi neputin-cioasă Masculinul şi femininul se despart în om-microcosmos şi lume- macrocosmos Sexul diferenţiat, dezintegrat devine izvor de dezbinare în lume şi de chinuitoare, nesăţioasă sete de unificare Şi în adevăr, taina oricărei dezbinări şi a oricărei unificări este o taină sexuală Desfigurarea chipului şi asemănării Domnului în om a însemnat dezintegrarea androginului, a fiinţei masculin-feminine Dar aceastâ desfigurare şi dezintegrare nu putea n definitivă şi totală Chipul şi asemănarea Domnului s-a păstrat totuşi în om, în bărbat ca şi în femeie, omul a rămas la rădăcina sa o fiinţă bisexuală, androgină Acest lucru este înţeles cu o nouă forţă, atît ştiinţific, cît şi filosofic şi religios Omul ar pieri fără urmă dacă imaginea androgină ar dispărea în el definitiv în toate timpurile a fost înţeles, în diverse moduri, faptul că întreaga viaţâ sexuală a omului nu este decît o chinuitoare şi încordatâ căutare a androginiei pierdute, a reunirii masculinului şi femininului într-o fiinţâ unică Cel mai adînc a înţeles acest lucru Platon în Banchetul său Şi din vechime a fost simtit şi înţeles faptul că rădâcina câderii păcătoase a omului este în legătură cu sexul, că viaţa păcătoasă a omului, încătuşată de necesitatea naturală, a fost precedată de căderea androginului, de scindarea masculinului şi femininului, desfigurarea chipului şi asemănării Domnului şi supunerea înrobită a masculinu-lui şi femininului atracţiei natural-necesare Desprinderea stihiei feminine în strămoaşa Eva a fost izvorul înrobirii omului necesitâţii naturale Femeia a devenit slăbiciunea radicală — poate singura — a bărbatului, punctul sudurii lui înrobitoare cu natura, care a ajuns să-i fie chinuitor de străină Naturalul a devenit interior străin bărbatului rămas purtător al principiului antropologic, şi este, de aceea, exterior aservitor pentru el Bărbatul încearcă să restabi-lească imaginea sa androgină prin atracţia sexuală faţă de natura teminină pierdută Dar întreaga viaţă sexuală se desfâşoară în străina necesitate naturală Omul a devenit robul atrac(iei sale sexuale, jertfâ a scindârii sale decăzute Lumea antică a elaborat cultul falic, devenit imposibil din punct de vedere religios în perioada creştină Dar cultul falic este de o adîncime insondabilă şi 178 SENSUL CREAŢIEI nu sînt capabili sâ se elibereze de el nici oamenii epocii creştine în cultul falic s-a manifestat setea încordat-orgiastică a reunirii sexelor despărţite, ruga după uniunea sexuală cosmică în el este divinizat acel punct al sexului prin care a ramas încă posibilă în lumea căzută cea mai completă uniune a masculinului şi femininului Prin acest punct al sexului este atinsâ taina originară a existenţei în aceste puncte ale sexului se află maxima înstrăinare şi opoziţie şi tot ele fac posibile atingerile unificatoare prin care are loc ieşirea din limi-tele masculinului şi femininului Cultul falic este în mod tragic neputincios, el lasă omul rob, dar el este mai profund decît viaţa sexuală secularizată a zilelor noastre Există o trăire luminoasâ şi transfigurată a cultului falic în orice îndrăgostire sexuală învăţătura lui Bohme despre androgin şi Sofia este de o profun- zime insondabilă „Eşti fecior sau fecioară, iar Adam a fost şi una şi cealaltă într-o singură persoană " 4 „Din pricina poftei sale Adam a pierdut fecioara şi în poftă a dobîndit femeia; dar fecioara îl mai aşteaptă încă şi dacă va vrea numai să păşeascâ în a doua sa naştere, cu iTiare cinstire îl va primi din nou " 5 Bohme face deosebirea între fecioară şi femeie Fecioara era Sofia Primului Adam, pierdutâ de el prin cădere „Eva a fost creată pentru această viaţă pieritoare, căci este soaţa acestei lumi "6 „înţelepciunea divină este Fecioara veşnică, şi nu soata, ea este curăţenie şi castitate neprihănită şi se înfâţişeazâ ca imagine a Domnului şi asemănare a Treimii " 7 „înţelepciunea Divină, care este Fecioara frumuseţii şi asemănarea Treimii, este cea care reprezintâ chipul omului şi îngerului şi îşi are începutul în iniina crucii, asemenea unei flori răsărite din duhul lui Dumnezeu " 8 învăţâtura despre Fecioarâ este chiar învăţătura despre Sofia-Inţelepciunea Divină Sofianitatea omului este legată de androginitatea lui Câderea androginului a însemnat pierderea fecioarei-Sofia şi apariţia Evei- femeia „Fecioara este veşnică, increatâ, nenăscută; ea este înţelepciunea Divină şi asemânarea Diviiutâ^i " 9 învăţătura misticâ a lui Bohme despre om ca androgin ne face să înţelegem de ce lisus Hristos, omul absolut şi desâvîrşit, n-a cunoscut femeia şi, după toate aparenţele, nu a împlinit în viaţa sa taina nunţii Nici Primul Adam n-a cunoscut femeia şi nu a trăit conjugal „Adam a fost bărbat tot atît cît şi femeie, dar nici una, nici CREAŢIE ŞI SEXUALITATE 179 alta, ci fecioară, plină de castitate şi neprihânire, ca imagine a Domnului; el avea m sine şi tinctura focului şi pe cea a luminii, în unbinarea cârora odihnea dragostea de sine ca un anume centru feciorelnic, ca un preafrumos rozariu paradisiac, grădină a desfă- târilor, în care el se iubea pe sine; şi noi ne vom asemui lui la învie-rea morţilor, căci potrivit cuvîntului lui Hristos, acolo nu se iau de nevastă şi de bărbat, ci trăiesc precum îngerii Domnului " 10 „Hristos pe cruce a eliberat chipul nostru feciorelnic de bărbat şi femeie şi în divină iubire 1-a înroşit cu sîngele său ceresc " 11 Hristos a restaurat chipul androgin în om şi i-a redat-o pe Fecioara-Sofia „Chipul Domnului este bârbatul-fecioară, nici femeie, nici bărbat " 12 „Sufle-tul de foc trebuie să se călească în focul lui Dumnezeu şi să devină mai luminos decît aurul curat, căci el este logodnicul nobilei Sofia din seminţia femeii; el este tinctura focului, aşa cum Sofia este tinc-tura luminii Cînd tinctura focului se va purifica în chip desăvîrşit, m ea va fi readusă Sofia Adam o va îmbrăţişa din nou pe preacins-tita sa logodnică, ce i-a fost luată în timpul primului său somn, şi nu va mai fi nici femeie, nici bărbat, ci doar o unică ramură pe copacul de mărgăritar al lui Hristos, care se înalţă în raiul Domnului " 13 „Femeia însă, ca feciorie a lui Adam, din nat' , a şi fiinţa lui Adam, a fost acum transformată sau formată în femeie sau femelă, în care totuşi s-a păstrat, deşi pierzîndu- 1 pe Dumnezeu, sfînta feciorie, ca tinctură a iubirii şi luminii, dar s-a păstrat întunecată şi ca moartă; căci acum în locul ei, în ea, mama exterioară, ca iubire alcâtuită din cele patru elementt, a devenit născătoarea naturii, care avea sâ primească în sine sămînţa lui Adam, adică sămînţa bârbătească " 14 lisus a reunit din nou masculinul şi femininul într-un unic chip androgin şi a devenit „bârbat-fecioară" „Hristos a tbst apoi născut de o Fecioară pentru ca să sfinţească din nou tinctura feminină şi s-o prefacă în bărbătească, astfel încît femeia şi bărbatul sâ devinâ bărbaţi-fecioare, cum a fost Hristos " 15 Pentru Bohme este impor-tantă distinc(ia între fecioară şi femeie, între Sofia şi Eva învâţâtura lui despre Sofia este mai profuLdâ şi mai desăvîrşită decît acel cult al etemei feminităţi pe care îl iflâm la Dante, la Goethe, la VI Soloviov Nici chiar cultul Maicii Domnului ca feminitate luminatâ nu este cuvîntul ultim, căci Maica Domnului este încă pe linia Evei şi îi este mistic asemânătoare Cultul feminităţii corespunde încâ pasivităţii omului, el nu conţine încă o conştiinţâ antropologică Cultul eternei feminitâţi rămîne încă în limitele omului vechi, în 180 SENSUL CREAŢIEI care femininul s-a izolat şi contrapus, adică înaintea noii naşteri în acest cult se strecoară elemente ale religiei unei divinitâţi feminine Cultului pur al Fecioarei Maria i se asociază cu uşurinţă idealizarea Evei-femeie Mistica creştină rămîne încă în limitele polarităţii sexuale Dar conştiinţa lui Antropos trebuie să atingă eliberarea completâ de cufundarea în stihia feminină sexuală, în polaritatea sexuală care atrage şi absoarbe La limită, cultul Fecioarei preacurate duce la cultul androginului şi la învăţătura lui Bohme despre Sofia ca Fecioară divină sălăşluind în om învăţătura lui Bohme despre Sofia este o aspiraţie către fedona sufletului, câtre acea virginitas pierdută a omului 0 învăţâtură despre androgin exista deja în Cabala 16 Ea a fost într-un fel presimţită de unii părinţi ai Bisericii — de mistici — ca de ex[emplu] sf Maxim Mărturisitorul 17 ^ ' / în secolul al XIX-lea Fr Baader reînvie învăţătura lui Bâhme despre androgin şi Sofia Baader spune că ideea androginului n-ar fi trebuit să fie străinâ teologilor: „Teologii ar fi trebuit să fie ultimii care să se ferească de conceptul androginiei originare, căci Maria a născut fâră bârbat "18 „Natura spiritului este la origine nndrogină, adică fiecare spirit are în el însuşi, şi nu în afara sa, natura sa (pămîntul, corporalitatea) "19 Baader vede ţelul iubirii conjugale în restaurarea naturii originare pierdute a omului, a naturii androgine „Astfel, taina şi misterul adevăratei iubiri constă în ajutorul reciproc în vederea restaurârii în fiecare a androginului ca cim întreg şi pur, care nu este nici femeie, nici bărbat, adică nu este ceva înju-mătă^it " 20 „Androginul este condi^ionat de prezenta Fecioarei ce-reşti în om, iar prezen^a ei este condiţionată de salăşluirea în om a lui Dumnezeu Fărâ conceptul de androgin râmîne ininteligibilă ideea centrală a religiei — ideea chipului şi asemănării lui Dumnezeu " 21 „Sofia cerească (ideea) a fost ajutoarea omuiui primordial, care nu era nici bărbat, nici femeie; prin imiunea sa 1-11 ea — care nu putea fi, deci, sexuală — el urma să întărească andio-ginul şi să dislrugă în sine posibilitatea de a deveni bărbat sau l'emeie Şi astăzi încă, după ce omul a devenil bărbat şi fe' ieie, aceeaşi Solie, de îndată ce el i se va adresa intenor, tace ^i pe bărbat şi pe femeie măcar interior părtaşi la natura andrcginâ şi angelică "22 „Voinţa lui Dumnezeu poate t'i primită numai de o Fecioara curată, adică liberă de orice voinjă creaturală, şi aşa cum Fecioara terestrâ (Maria) a fost slăvitâ din pricina trezirii în ea a Fecioarei Celeste, tot astfel orice renaştere se va bucura de aceeaşi CREAŢEE ŞI SEXUALITATE 181 slavă Fecioara îhseamnă eliberarea^e vqin(a creaturală " 23 Noua naştere a omuluTca androgin va fî primirea înăuntrul său a întregii naturi, dezvSluirea autentică a microcosmicită{ii omului în adevărata naştere a Omului întreg şi Dumnezeu şi natura vor fi înăuntrul lui, iar nu în afară Obiectualitatea şi lucruralitatea exte-rioare erau legate de scindarea sexuală La Weininger se reflectă într-un mod maladiv deformat învâţătura marilor mistici despre androgin, femeie şi iubire El fundamentează filosofic ideea bisexualităţii fiinţei umane El vede în femeie rezultatul căderii omului El vede în erotism restaurarea naturii întregi, androgine a omului Criza sexualită(h genetice a atins la el acuitatea extremă El resimte cu aceeaşi intensitate ca şi sfintii părinţi caracterul păcătos al vieţii sexuale Şi totuşi, la el lipseşte ceva esential, ce 1-ar fi fâcut vestitorul unui adevăr măreţ Weininger este rupt de realită^ile religioase §i de aceea vorbeşte despre o femeie nerealâ Dar femeia nu este mai puţin reală decît bărbatul, sau bârbatul este la fel de nereal ca şi femeia în *-oncep(ia despre erotism el aspiră la mistică, erotismul este pentru el o izbăvire de păcatul sexualităţii Femeia este purtătoarea stihiei sexuale în această lume La bărbat sexul este mai diferenţiat şi mai specializat La femeie însă, el este revărsat în toată inateria organisinului, în întreg cîmpul sufletului La bârbat atracţia sexuală cere o satisfacţie mai imediată decît la femeie, dar el are o mai mare independenţă fa(ă de scxuali-tate decît femeia, el este o fiinţă mai puţm sexuală Există o enormă dependenţă sexuală a bărbatului faţă de femeie, o slăbiciune faţâ de sexul feminin, o slăbiciune radicalâ, poate izvorul tuturor slăbiciu-nilor lui Şi această slăbiciune a bărbatului faţâ de femeie este înjositoare pentru om Dar, ca atare, bărbatul este mai puţin sexual decît femeia La femeie nu există nimic nesexual, ea este sexuală în forţa şi în slăbiciunea ei, sexuală chiar şi în lipsa de intensitate a dorinţei sexuale Femeia este purtătoarea cosmică, universală a stihiei sexuale, a stihiinicului în sexualitate Stihia natural-genetică a sexului este feminină Dominatia speciei asupra omului se reali-zează prin femeie Această dominaţie a pStruns în lumea naturală şi a luat-o în stâpînire prin strămoaşa Eva Eva este feminitatea 182 SENSUL CREAŢIEI natural-genetică Facerea Evei 1-a azvîrlit pe vechiul Adam sub dominatia sexualitâţii genetice, 1-a îhcătuşat în „lumea" naturală, în „astâ lume" „Lumea" 1-a prins pe vechiul Adam şi domneşte asupra ruTprin sex, Adam este încătuşat de necesitatea naturală prin punctul sexualităţii Dominatia Evei asupra lui Adam a devenit dominaţia asupra lui a întregii naturi Omut tegat de Eva — năs-cătoarea a devenit robul naturii, robul feminităţii desprinse, dife-renţiate de chipul lui androgin şi de asemânarea cu Dumnezeu Atitudinea bărbatului fa{ă de feminitate este rădăcina atitudinii lui faţă de natură Nu ai unde să fugi de natură, de feminitate, aici nici o fugă nu e posibilă Izbăvirea nu e posibilă decît prin noul Adam, care pătrunde în lume printr-o nouă feminitate /Prin femeia-Eva a început domina(ia păcătoasă a naturii feminine asupra omului căzut Prin Fecioara Maria a început eliberarea omului de aceastâ dominaţie naturală, prin Fecioara Maria pămîntul primeşte în pîntecul său Logosul, pe noul Adam, Omul Absolut Şi dacă prabuşirea şi înrobirea vechiulw Adam, a omului vechi, a întarit în lume domnia naşterii natwal-genetice prin actul sexual, noul Adam, Omul nou, se putea naşte doar dintr-o Fecioară care a conceput de la Duh Această nouă naştere dintr-o fecioară a însemnat depăşirea mistică a vechii naşteri în ordinea naturală a „astei lumi" ?Etema feminitate ca fundament al altei lumi, eliberate de păcat, nu trebuie să nascâ din bărbat prin actul sexual Etema feminitate poartă cu sine izbăvirea de necesitatea naturală, căci necesitatea naturală domină omul numai prin punctul sexual al celui ce dâ naştere Reli-gia ispăşirii neagă specia, actul sexual, şi creează cultul etemei feminităţi, cultul Fecioarei care naşte doar de la Duh 24 Viaţa sexuală în această lume este la rădăcina ei defectuoasă şi coruptâ Atracţia sexuală chinuie omul cu setea de nepotolit a unificării Cu adevărat de nepotolit este aceastâ sete şi uniunea în viaţa sexualâ naturală este de neînchipuit Actul sexual diferenţiat, care este prin el însuşi rezultatul fragmentării cosmice a omului întreg, androgin, este tragic fâră ieşire, maladiv, lipsit de sens Actul sexual este punctul cel mai înalt §i cel mai încordat al contactului înlre două sexe polare, în el fiecare parcă iese din sine în celălalt, încalcă limitele sexului său Se realizeazâ în acest punct uniunea? CREAŢIE ŞI SEXUAUTATE Desigur, nu Vorbeşte îc riva actului sexual faptul câ el se profanează atît de uşor, alunecă în desfrîu, direct opus oricărei taine a uniunii Uniunea în actul sexual este fantomatică şi pentru această contopire fantomatică ne aşteaptă întotdeauna răsplata în uniunea sexuală există ceva efemer-fantomatic, pieritor în înver-şunarea actului sexual este conţinut un ţel irealizabil în ordine naturală, unde totul este vremelnic şi pieritor Şi această uniune sexuală irealizabilă este pennanenta boală a speciei umane, izvorul mortalităţii acestei specii Fantoma efemeră a uniunii în actul sexual este întotdeauna înso^ită de o reacţie, o mişcare înapoi, o dezunire După actul sexual dezunirea este încă şi mai mare decît înaintea lui 0 înstrăinare maladivă îi surprinde atît de adesea pe cei care aşteptau extazul unificării Potrivit sensului său mistic actul sexual ar fi trebuit să fie veşnic, uniunea în el ar fi trebuit să se adîncească nesfîrşit Două trupuri ar fi trebuit să se topească într-unul singur, să pătrundă pînă la capăt unul în celălalt în loc de asta se realizeazâ un act de uniune fantomatică, prea trecător şi prea superficial Uniu-nea efemeră se plăteşte printr-o încă şi mai mare dezunire Un singur pas înainte este însoţit de cîţiva paşi înapoi Uniunea în actul sexual este întotdeauna temperatâ în acest fel Uniunea sexelor trebuie să fie, potrivit sensului său mistic, pătrunderea fiecărei celule a unei fiinţe în fiecare celulă a celeilalte, contopirea tmpului întreg cu trupul întreg, a spiritului întreg cu spiritul întreg în loc de asta se realizează un contact fragmentat, parţial, superficial, trupul râmîne despărţit de trup în actul sexual diferenţiat însuşi există un fel de deficienţâ şi un caracter maladiv Actul uniunii sexelor ar trebui să fie veşnic, neîntrerupt, neînso{it de mişcare retroactivă şi de reacjie, total, răspîndit asupra tuturor celulelor fiinţei umane, profund, nesfîrşit în loc de asta actul sexual m ordinea naturii predâ omul dominatiei infiiutăţii rele a atrac(iei sexuale, care nu cunoaşte potolire, nu cunoaşte sfîrşit Izvorul vieţii în aceastâ lume este corupt la rădăcină, el este izvorul robiei omului Actul sexual este interior contradictoriu şi contrar sensului lumii Viaţa naturală a sexului este întotdeauna tragică şi ostilă personalităţii Personalita-tea se dovedeşte o jucărie a geniului speciei şi ironia geniului speciei înso{eşte întotdeauna actul sexual Se poate citi despre asta la Schopenhauer, la Darwin 25 Actul sexual este în întregime imper-sonal, el este comun şi identic nu numai la toţi oamenii, dar şi la toate fiarele Nu po^i fi personalitate în actul sexual, în acest act nu 184 SENSUL CREAŢIEI existâ nimic individual, chiar nimic specific uman în actul sexual personalitatea se află întotdeauna sub dominaţia stihiei impersonale a speciei, care înrudeşte lumea umană cu lumea animală Ţelul mis-tic al uniunii personale într-un singur trup este inaccesibil şi ireali-zabil într- o stihie impersonalâ Există o tragedie fârâ ieşire a sexului în faptul că setea uniunii personale duce, în stihia naturală a speciei, prin actul sexual, nu la uniunea personală, ci la procreare, la dezin-tegrarea personalităţii prin procreare, la infinitatea proastă, nu la veşnicia bună în viaţa sexuală, generată de setea desfătării şi satis-facţiei, triumfă nu (elul personal, ci interesele speciei, continuarea speciei Personalul nu se poate realiza prin impersonal Actul sexual este întotdeauna pieire parţială a personalităţii şi a nădejdilor ei Personalitatea dobîndeşte în actul sexual nu nemurirea şi veşnicia, ci dezintegrarea în multiplicitatea vieţilor care se nasc Actul sexual întăreşte infinitatea proastă, succesiunea nesfîrşită a naşterii şi morţii Născătorul moare şi naşte muritorul Naşterea este întotdeauna semnul desăvîrşirii nerealizate a personalităţii, al veşniciei ratate Născătorul şi născutul sînt trecători şi nedesăvîrşiţi Procreaţia este pedeapsa actului sexual şi m acelaşi timp ispăşirea păcatului lui Naşterea şi moartea sînt tainic unite între ele în sex Sexul nu este numai izvorul vieţii, ci şi al mortii Prin sex se naşte şi prin sex se moare Descompunerea şi dezintegrarea ucigătoare au intrat în lume prin punctul sexului De la sex începe descompune-rea şi dezintegrarea personalităţii omului, de la sex începe ruperea ei de veşnicie Sexul fixează omul în acea ordine pieritoare a natu-rii în care domneşte succesiunea nesfîrşită a naşterii şi morţii Numai cel muritor naşte şi numai cel născător moare Legea Karmei şi evoluţia nesfîrşită a metempsihozei despre care ne înva(ă conştiinţa religioasă a Indiei, este tocmai necesitatea morţii şi naşterii, legată de păcatul sexualităţii Libertatea pătrunsă de har anulează, m creştinism, consecinţele inevitabile ale legii Karmei Există un profund antagonism între viaţa veşnică şi perfectă a personalităţii şi naşterea vieţilor muritoare în timp, între perspec-tiva personalităţii şi perspectiva speciei Specia este izvor al morţii personalită(u, specia este izvor al vieţii născâtoare Grecii ştiau deja că Hades şi Dionisos sînt acelaşi zeu, ei simţeau legătura mistică între moarte şi naştere lată de ce, în însăşi profunzimea actului sexual, a uniunii sexuale, este ascunsă o jale mortală în viaţa născătoare a sexului există presimtirea morţii Ceea ce naşte CREAŢIE ŞI SEXUAUTATE 185 viaţă poartă cu sine moarte Bucuria uniunii sexuale este întot-deauna o bucurie otrâvită Această otravă ucigătoare a sexului a fost resimţită îh toate timpurile ca păcat în actul sexual există îhtotdeauna jalea speranţei distruse a personalitâţii, există întot-deauna o trâdare a veşniciei de dragul vremelnicului în uniunea sexuală a acestei lumi moare întotdeauna ceva, nu se naşte doar în admcunile actului sexuâl se dezvâluie legătura tainica şi apropierea naşterii şi morţii Actul sexual este săvîrşit m stihia speciei, în afara personalitâţii Atracţia sexuală care pune stăpmire pe om înseamnă supunerea personalităţii stihiei speciei muritoare în viaţa speciei este prestabilită altemanţa naşterii şi morţii, dezintegrarea persona-litâţii în multiplicitate proastă în stihia speciei nu există câi de înălţare a personalitâţii, nu există căi către veşnicia desăvîrşitâ Stihia speciei este generatâ de căderea omului, de sciziunea sexuală a omului Dezunirea lăuntrică a lumii căzute şi păcătoase are ca revers uniunea exterioară în stihia sexului Specia umană este o falsă umanitate, ea indică dezintegrarea umanităţii în specia umană natura omului este înrobită şi oprimată Stihia speciei este principalul obstacol în calea revelaţiei umanităţii, revelaţiei naturii creatoare a omului Specia este chiar necesitatea rea, izvorul robiei omului şi al dezmtegrării mortale Pe căile speciei se ascunde întot-deauna fatala succesiune a naşterii şi morţii Legătura omului în spirit este înlocuită prin legătura în trup §i sînge Pe oameni îi leagă nu naşterea de la fecioară, de la etema feminitate în Duh, ci naşterea în actul sexual Legătura speciei umane este o legătură sexuală, ea presupune acel act sexual de care oamenii se ruşinează ca de ceva necurat Oamenii ascund în mod ipocrit izvorul legăturii lor şi al uniunii lor în specia umană Religia speciei umane ar fi trebuit să fie religia actului sexual, ea ar trebui să ducă la diviniza-rea acelui lucru de care oamemi se ruşinează şi pe care îl ascund Legătwa pria trup şi sîage este leg&tura prin actul sexual, legătura aâscutS în el Imensa importanjâ a lui Rozanov constă m faptul că el a cerut recunoaşterea religioasă a acestui adevăr şi a tuturor consecintelor care decurg din el Eliberarea personalităţii de actul sexual înseamnă eliberarea de specie, ruperea legăturii speciei umane în numele unei alte legături, în spirit, ieşirea din infmitatea rea a naşterii §i morţii Specia şi personalitatea sînt profund antago-nice, sînt principii mutual exclusive Tot ce este personal în om este vrăjmaş sexualităţii speciei în personalitate este posibilă 186 SENSUL CREAŢffiI maxima încordare a energiei sexuale, îh afara acestei energii nici nu există personalitate putemică, dar orientarea acestei energii nu poate fi către specie — ea se opune dezintegrârii în multiplicitatea rea 26 Personalitatea devine conştientă de sine şi se realizează în afara stihiei speciei Personalitatea nu poate înfrînge moartea şi coceri veşnicia pe terenul legăturii prin specie Ea trebui$ să se nască la via(â într-o nouă umanitate Or, atitudinea părintilor faţă de copii este încă biologic- zoologică în această privin{ă omul se aseamănă prea din cale afară cu o găină sau cu un cîine Atitudinea copiilor fa(ă de pârinţi poate fi mistică Aici este posibilă o opoziţie fa(ă de ordinea naturii, reînvierea, transfigurarea speciei m spirit Vorbesc despre o atitudine activă faţă de strămoşii dispăruţi, nu despre un mod pasiv de a-i urma, care reprezintă o robie a speciei Omul este vinovat de moartea părinţilor şi strămoşilor, el trebuie să îi reînvie, dar reînvierea însăşi este posibilă doar în afara speciei, în legătura prin spirit Atitudinea activ-mistică faţâ de strămoşi trans-fonnă legătura prin specie în legăturâ spirituală, legătura muritoare în legătură nemuritoare în centrul conştiinţei religioase a lui N F Feodorov se află ideea reînvierii strămoşilor morţi în reînviere (reînviere, şi nu înviere) vedea el esenţa creştinismului Dar exista în conştiin{a lui Feodorov o dualitate nedepăşită Pe de o parte el este curajos şi temerar orientat spre viitor, cheamă omul la activi-tate creatoare şi crede în for(a omului de a reînvia mor(ii prin propria sa activitate Pe de altă parte, Feodorov este un conserva-tor, activitatea lui creatoare este ea însăşi orientată nu înainte, către edificarea noului, ci înapoi, către restaurarea vechilor vieţi Feodo-rov este revoluţionar în stihia speciei, el doreşte o mişcare inversă în ea, dar el nu iese din stihia speciei în esenţâ, religia lui este o religie a speciei El afinnă legătura prin specie, prin trup şi sînge, nu prin spirit Pentru el morţii trebuie reînviaţi în specie, nu în spirit Geniala lui idee a rudeniei are un iz de specie El intuieşte genial în Sfînta Treime modelul oricărei rudenii, dar introduce în Treimea Divinâ un fel de rudenie prin specie, în loc să vadă în ea modelul rudeniei spirituale în viaţa spedei moartea este inevita-bilâ Numai în spirit este posibilă victoria asupra morţu, învierea morţilor Prima naştere, în specie, nu este încă adevărata naştere a omului Abia a doua naştere, în spirit, pe care au propovăduit-o toţi misticii, eşte naşterea definitivă a omului Dar calea muritoare a speciei trebuia să fie străbătută de umanitate CREAŢIE ŞI SEXUAUTATE 187 Creştinismul ca religie a ispăşirii respinge şi depăşeşte stihia speciei şi necesitatea speciei Omul stihiei speciei este vechiul Adam, iar cel care este părtaş la revelaţia noului Adam, la revelaţia despre personalitate, trebuie să lepede de pe sine această stihie Revelaţia evanghelică respinge legâtura de rudenie a oamenilor prin trup şi sînge, prin actul sexual, în numele unei legături superioare, prin spirit în Noul Testament se descoperă ieşirea personalitătii devenite conştiente de sine din specie, din necesitatea speciei Dar această ieşire presupune actul eroic al depăşirii impulsului decăzut, înrobit al atracţiei sexuale Familia creştinâ, rînduiala creştină a sexualităţii genetice nu este decît un inevitabil compromis cu lumea, o supunere fa(ă de consecinţele păcatului In această rînduială „creştină" a sexului, în această adaptare la specie nu este încă prezentă revelaţia religioasă a tainei sexului Cu adevărat profundâ, cu adevărat religioasă rămîne în creştinism numai nega-rea ascetică a vie^ii sexuale a vechiului Adam Duşmanii omului sînt cei de-ai casei în focul care distrugea sexul vechi se petrecea, la marii asceţi, o deplasare de energie sexualâ în altă directie, opusă oricărei perspective a speciei Această luptă înfocată cu sexualitatea veche, pieritoare, nu este asexuată La cel mai intransigent, atoa- tearzătorul Isaac Sirul, exista o energie sexuală transfigurată Dar noua sexualitate, în forma ei pozitivă, nu se dezvăluia în religia ispăşirii Vechea specie, vechea sexualitate rămîn în Vechiul Testa-ment şi în paganism întreaga viaţâ sexualâ naturală cu legile ei limitate se desfâşoară în plan veterotestamentar, precreştin Tot ce este personal în sexualitate se află deja în planul Noului Testament, câci Noul Testament este înainte de toate o revelaţie despre perso-nalitate Afirmarea personalului, a ceea ce este în afara speciei în via|a sexului, este începutul revelaţiei noii sexualită(i în mod pozi-tiv acest lucru se va dezvălui abia atunci cînd va fi descoperită natura iubirii, esenţa eroticii Pînă acum în conştiinţa creştină orice afirmare pozitivă a sexualităţii a fost superficială şi a constituit un compromis Profundă rămînea numai negarea sexualităţii în negare exista foc, în afirmare doar ulei Ascetismul sexual creştin a fost cu adevai-at mistic Rînduiala sexuală creştină virtuoasă este utilitar-burgheză în perioada universală neotestamentară se aprindea conştiinţa unei noi legături în Duh, unei legături în libertate şi nu în 188 SENSUL CREAŢIEI necesitate Dar cum să aplici acest lucru legăturii sexelor, vieţii sexuale, uniunii mistice a masculinului cu femininul rămîhea neclar şi nedezvăluit în adîhcurile creştinismului este depus simbolismul sexualită^ii: creştinismul descoperă mistica sexualităţii în raportu-rile dintre Hristos şi Biserica Uii, dintre Logos şi sufletul lumii Şi totuşi, lumea creştinâ rămîne în afara revelaţiei pozitive a noii sexualităţi Crcştinismul nu poate să ucidă pur şi simplu sexul, să-1 distrugă fară urme lar m afara negării ascetice a sexualităţii există în creştinism o afirmare a vechii sexualităţi, a legăturii bSrbatului şi femeii după specie în creştinism sexualitatea este fie complet negată, fie este justificată acea sexualitate care generează infînitatea rea, iar nu veşnicia Mai rămîn intuiţiile misticilor creştini şi ale poeţilor creştini Trebuie spus deschis: în epoca ispăşirii, în epoca neotestamentară, noua sexualitate creatoare nu este dezvăluită Revela(ia noii sexualitâţi este revela(ia epocii creatoare universale Creştinismul afirmă în sexualitate numai supunerea: fie supunerea ascetică, fie supunerea faţă de vechea sexualitate, îngrădită de lege în creştinism nu a avut încă loc revelaţia pozitivă a noii sexualităţi, a sexualităţii transfigurate, revelaţia vieţii sexuale în afara stihiei speciei şi a necesitâţii naturale Nu a fost conştientizată religios pînă la capăt sarcina transfigurârii sexualităţii, a transfigurării, iar nu a uciderii sexualităţii şi nu a supunerii faţă de ea Nu se poate înţelege, în epoca universală precreatoare, că însuşi caracterul orgiastic al sexualităţii trebuie transfigurat, extras din vîrtejul natu-ral al speciei şi orientat către creaţia noii vie(i, noii lumi, iar nu distrus Cu adevărat, orice energie creatoare are legături cu orgiasti-cul sexualităţii, care debordează întotdeauna dincolo de limite Orgiasticul sexualităţii este energie creatoare pozitivă, care poate înălţa omul, după cum îl poate înjosi §i înrobi Profundă m creştinism a fost pînă acum numai negarea înfocată a caractenilui orgiastic al sexualităţii 27 Conştiinja de sine religioasă a personalitâjii înseamnă criza stihiei speciei, începutul ieşirii din specie Trâim în epoca zdrun-cinării universale a sexualităţii genetice Abia acum încep să iasă la iveală consecinţele ultime ale acelei rupturi m fundamentul genetic al sexului care a fost produsă de •Jreştinism în acest moment se CREAŢIE ŞI SEXUALITATE 189 clatină naturalismul sexualitâ(ii, normele ei „fîreşti" Criza speciei este lucrul cel mai chinuitor în viaţa noii umamtâţi, în această criză omul se avîhtâ către libertate din stihia speciei, se avîntă către o nouă sexualitate Niciodată pînă acum nu au fost atît de răspîndite tot felul de abateri de la sexualitatea „fireascâ" născătoare, nicio-datâ bisexualitatea omului nu a fost atît de acut resimţită şi conştientizatâ Graniţele „naturale", fenne ale femininului şi mascu-linului se şterg şi se amestecă Ceea ce se obişnuieşte să se denu-mească „perversiuni" sexuale se rafinează şi aprofundează Devine posibilă formularea întrebării dacă sexualitatea genetică născătoare cu actul ei sexual este firească în sensul suprem al termenului Nu este oare însuşi actul sexual o anomalie? Doar în epoca noastră de tranziţie poate exista în mod serios o îndoială cu privire la acest lucru Tot ce este organic- genetic îşi află sfîrşitul în mecanic-artifi-cial, automat Niciodată pînă acum nu s-a în(eles deplin faptul că religia lui Hristos obligă la recunoaşterea vieţii sexuale „fireşti" ca anonnală, a actului sexual „firesc" ca perversiune Creştinismul binecuvînta naşterea copiilor numai ca pe o ispăşire a păcatului, ca unică îndreptâ(ire a caracterului pervertit şi anonnal, din punct de vedere mistic, al vieţii sexuale născătoare Creştinismul respinge radical, mistic criteriile „fireşti" ale sexualităţii genetice Creştinis-mul admite ca firească, normală, ca pe o îndatorire numai naşterea în Duh şi legătura în Duh Dar religia ispăşirii, care elibereazâ de pâcatul sexualitâţii genetice, nu a descoperit încă noua sexualitate transfigurată Creştinismul admitea numai ascetismul sau vechea familie ca adaptare la consecinţele păcatului Dar profunda negare creştină a sexului, condamnarea vechii sexualitâţi aveau să-şi spună cuvîntul în decursul veacurilor şi mileniilor Sexualitatea genetică a fost fracturată şi s-a clătinat S-au clatinat normele şi graniţele „fireşti" ale sexualităţii Personalitatea s-a răsculat pentm o altă naştere şi o altă legătură Jalea fără de ieşire a sexualităţii 1-a cuprins pe orn Tragedia sexualităţii pune problema raportului dintre creaţie şi naştere Atracţia sexuală reprezintâ energia creatoare în om în el există un exces chinuitor de energie care cere ieşire în lume, în obiect Şi este indubitabilă legătura profundă dintre creape şi naştere, rudenia 190 SENSUL CREAŢIEI şi opoziţia lor în naştere, în zâmislirea de noi vieţi, îşi afl8 ieşirea energia creatoare a^exului în stihia speciei, în oidinea necesităţii naturale, energia sexualâ se descarcă prin procreaţie, crea(ia este substituită prin naştere, zidirea nemuritoare printr-o zidira Jnuri-toare Există un antagonism profund între creaţia veşniculiji şi naşterea vremelnicului Desăvîrşirea individuală şi procreaţia sînt invers proporţionale Asta ne învaţă biologia, asta ne înva(ă şi mistica Forţa creatoare a individualităţii se împuţinează şi dezinte-grează m procreaţie Personalitatea se dezintegreazâ în infinitatea rea a speciei Cel care procreează mai mult este mai puţin creator Procreaţia priveazâ de energie creaţia Genialitatea creatoare este vrăjmaşă stihiei speciei, cu greu compatibilă cu procreaţia în actul sexual procreator există întotdeauna o înrobire a personalită^ii şi o nesocotire a elanurilor creatoare ale personalită^ii Omul devine robul energiei sale sexuale creatoare, incapabil să o orienteze către actul sexual creaţor Feminitatea Evei §i nu fecioria veşnică este cea careTzbinoeşte in^viata sexului, specia domneşte asupra persona-lităpi Rezultatele vieţii sexuale nu corespund destinaţiei ei crea-toare în viaţa sexuală naturală nu se realizează nici uniunea bărbatului cu femeia, nici creatia existen^ei veşnice Fiecare născut trebuie să ia de la început acest vîrtej al multiplicităţii rele In lanţul naşterilor energia creatoare se încătuşează Viaţa sexuală născătoare este principalul obstacol în calea venirii epocii creatoare universale Specia umană, vieţuind m stihia vechiului Adam şi vechii Eve, este incapabilă să creeze, căci îşi cheltuieşte energia creatoare m perpe-tuarea §i rînduirea speciei, în supunerea faţă de consecinţele păcatu-lui Reînvierea strămoşilor decedaţi la care cheamă N Feodorov presupune deja trecerea energiei de la procrearea copiilor la resus-citarea părinţilor Fatala imposibilitate de a depăşi necesitatea natu-rală, inevitabilitatea adaptării la ordinea dală a lumii sînt concentrate în punctul actului sexual procreator Numai din acest punct poate începe muta^ia universală, eliberarea universală în sexualitate trebuie să se producă o modificare a orientării energiei creatoare Sexualitatea procreatoare se va transfigura în sexualitate creatoare Venirea epocii universale creatoare semnifică o mutaţie în ordinea naturală, iar această mutaţie va începe întîi de toate în punctul sexualităţii, în punctul sudurii omului cu necesitatea natu-rală în proftinzimile sexualităpi creaţia trebuie sâ înfrîngă naşterea, personalitatea — specia, legătura în Duh — legătura naturală în CREAŢffi ŞI SEXUALITATE 191 trop şi sî&ge Aceasta nu poate fi decît manifestarea unei sexualităţi noi, creatoare, revelaţia tainei creatoare a omului ca fiin{ă sexuală Aceasta poate fi, de asemenea, numai revelaţia naturii androgine, asemănătpare celei divine, a omului Actul sexual procreator, care transformă omul în robul ordinii stihiinic-feminine a naturii, se transfigurează în act creator liber 28 Activitatea sexuală se orien-tează către edificarea unei alte lumi, către continuarea creaţiei Acest lucru a fost în mod genial intuit de Platon în energia sexuală este ascuns izvorul extazului creator şi al unei viziuni geniale Tot ce este cu adevărat genial este erotic Dar aceastâ genialitate crea-toare este înăbuşită de stihia genetică, de actul sexual procreator Actul sexual este m esenţâ opus oricărei genialităţi, oricărei per-cepţii universale şi creaţii universale, el este provincial Genialita-tea este în totalitate erotică, dar nu sexuală în sensul specific, diferenţiat al cuvîntului Geniul poate trăi o viaţă sexuală specifică, el se poate deda chiar celor mai extreme forme ale desfrîului, dar genialitatea din el va exista în pofida unei atare orientări a energiei sexuale şi în stihia lui genetică, în sexualitatea lui procreatoare va fi întotdeauna inevitabilă o fractură tragică Genialitatea este incom-patibilă cu o viaţâ sexuală burghez ordonată şi nu arareori în viaţa geniului se întîlnesc anomalii sexuale Viaţa genială nu este o viaţă „firească" Profundele zdrucinări ale sexualităţii anticipează venirea noii^ epoci universale Omul nou este în primul rînd omul sexua-lită(ii transfigurate, care restaurează în sine chipul şi asemănarea androgină a Domnului, desfigurat de scindarea în masculin şi femi-nin a genului uman Taina despre om este legată de taina despre androgin Dar ideea sacră, mistică a androginului îşi află asemănarea primejdioasă, caricaturală în hermafroditism Androginia întoarsă pe dos capătâ în „astâ lume" forma hermafroditismului Dar orice hennafroditisin este o defbnnare caricaturală, un siinulacru, o pseudo- existenţă Revelaţia despre androginia celestâ trebuia să rămînă ezotericâ pentru că exista primejdia vulgarizării prin her-mafroditismul terestru Acest lucru era deja cu profunzime în{e-les de Fr Baader 29 Androginia înseamnă asemănarea omului cu Dumnezeu, provenienţa lui supranaturală Hermafroditismul este un 192 SENSUL CREApBI amestec animal, natural al celor 'ouă sexe, netransfigyrat într-o existenţă superioară Mişcarea de emancipare a femeilor este în esenţa ei caricaturală, maimuţâresc imitativă, în ea există o defor-mare hermafrodită şi lipseşte frumusejea androginâ Ideea eman-cipârii feminine se sprijinea pînă acum pe profunda duşmănie dintre sexe, pe invidie şi spirit imitativ Cel mai puţin este de căutat în mişcarea feministă a „ultimilor oameni" taina androgină a uniunii Prin imitaţie mecanică, prin invidie şi duşmănie, femeia îşi face ^ proprii trăsături masculine şi devine un hermafrodit spiritual şi ^ fizic, adică o caricatură, o pseudo-existenţâ Duşmănia sexelor, invidia, concurenţa şi imitatia sînt potrivnice tainei uniunii Eman-ciparea femeii constituie, desigur, un simptom al crizei speciei, o fractură în sexualitate şi ea este preferabilă constrîngerii ipocrite din vechea familie, dar în ea nu se află omul nou §i viaţa nouă, funda-mentele ei sînt vechi în criza sexualităţii nu cunosc fenomen mai profund decît cel a genialului tînăr Weininger, cu al său dor mortal al sexualităţii, cu suferinta sa sexuală fâră de ieşire, care atinge cel mai înalt tragism, cu groaza sa în faţa feminitâ^ii rele Weininger se apropie în felul său, în întuneric, pe bîjbîite, neputincios, de taina androginiei ca salvare de groaza sexualităţii, dar el n-a fost în stare să devină părtaş la această taină El înţelegea şi afirma filosofic bisexualitatea fiinţei umane, dar era religios dezbinat de taina androginiei ca imagine şi asemănare a Domnului Weininger era în întregime străbâtut de năzuinţa ispăşirii nedesăvîrşite, dar, ca necreştin, îi era necunoscutâ feminitatea etemă care a primit în sine Logosul, el nu înţelegea feminitatea Fecioarei Maria E mişcâtor să vezi ce eforturi supraomeneşti face acest tînăr nefericit pentru a se ridica pînă la erotismul divin, pînă la iubirea care ispăşeşte păcatul sexualitâţii El presimţea în felul său adevărul religios potrivit căruia stihia teminină s-a desprins de om în păcat şi a devenit obiectul unei atracţii rele, faise, izvor al robiei Dar el nu voia să ştie că în feminin există tot atîta etem, tot atîta asemănare cu divi-nul ca şi în masculin Omul-androgin nu este bărbat, nu este o fiintâ tragmentată, dezintegrată, ci fecior-fecioară Misticii intuiau andro-ginia noului Adam — Hristos Numai astfel poate t'i explicată absenţa în Omul Absolut, în care trebuie să se afle plenitudinea existenţei, a unei vieţi sexuale asemănătoare cu viaja speciei umane în Omul Absolut, în noul Adam nu poate exista viaţâ sexualâ diferenţiată, decăzutâ lar noua sexualitate, cea veşnicâ, nu CREAflE ŞI SEXUAUTATE 193 m se dezvâluie încă în acel aspect al Omulm Absolut în care ne apare Mîntuitorol — aspectul jertfei de pe Golgota Descoperirea pozitivă a noii sexualitâţi este posibilă doar prin apariţia Omului Absolut în putere şi slavă creatoare şi ea este pregătită prin noua viaţă sexuală, adică prin sexualitatea creatoare care se descoperă în omul însuşi, în fiecare dintre noi Cultul feminităţii eteme este interior propriu epocii ispâşirii, el este legat de noua Evă, de Fecioara Maria şi de intrarea Mîntuitorului în lume prin feminitatea ei luminată Cultul feminitătii eteme a însemnat o cale către elibe-rarea de feminitatea rea, înrobitoare Dar îti feminitatea etemă nu se dezvăluie încă omul nou, taina creatoare despre om Cultul creştin al fenainităţii eteme este îhcă în întregime ataşat vechii fragmentări a sexelor Epocii universale creatore îi va fi propriu nu cultul femi-nitătii eteme, d cultul androginului, al fecioarei-fecior, al Omului — chip şi asemănare a Domului în el se va dezvălui taina despre om Şi calea către această revelaţie uniTicatoare trece prin iubire Pentru epoca universală ce va să vină şi pentru noua viaţă univer-sală, feminitatea se afumă în aspectul ei feciorelnic, iar nu matem întreaga criză universală se ascute în dispariţia fatală a maternităţii şi, în acest fel, a materiei Se apropie sfîrşitul futurist-tehnic al reli-giei stirpei, religie a maternitâţii şi materiei şi nu există forţe în stare să prezerve şi să împiedice disparitia vieţii genetice, mateme, materiale, organice Din materie va rămîne doar senzualitatea trans-figurată §i fonna veşnică a corporalitătii pătmnse de luminâ, elibe-rate de orice pondere şi de orice necesitate organic-genetică Capitolul IX CREAŢE ŞI IUBIRR CĂSĂTORIA ŞI FAMILIA Conştiinţa „creştină" de zi cu zi se acordă deplin cu conştiinţa „lumească" de zi cu zi în a recunoaşte numai trei stâri sexuale: cea a familiei legale, cea a ascetismului şi cea a desfrîului 'Conştiinţa aceasta mediocră a vieţii de zi cu zi nu acceptammic altceva în sfera sexualităţii şi este absolut indiferent cum se formulează pe sine această conştiinţă, religios sau pozitivist Căci în decursul isto-riei creştinismul s-a manifestat adesea ca cel mai autentic ^oziti-vism Foarte important este să punem accentul pe faptul că toate trei starile recunoscute ale sexualităţii se definesc în funcţie de actul sexual şi m legătură cu el; în toate cazurile sexualitatea este identifi-cată cu aetul sexual Aici îşi spune cuvîntul dominaţia hipnotică a stihiei genetice Se vorbeşte numai despre actul sexual, care este moralmente şi ^osialmente rînduit şi reglementat în familie, subor-donîndu-se procreaţiei, este total negat în ascetism şi domneşte în mod dezordonat, neorînduit, depravat în desfrîu Acestă conştiinţă, dominantă în diversele ei forme, vorbeşte, deşi pudic, despl-e actul sexual, dar nu spune nimic despre iubirea sexuală Se vorbeşte despre sexualitate, dar, în mod straniu, se uitâ complet de iubire Căci în adevăr, mbirea sexuală nu încape nici în categoria faîniliei, nici în cea a ascetismului, nici în cea a desfrîului lubirea nu înseanuiă nici reglementarea actului sexual în vederea procreaţiei şi ordonării sociale a speciei, nici negarea ascetică a oricărei cama-litâţi în viaţa sexualâ, nici dezmăţul şi depravarea actului sexual lubirea nu însemnă în nici un sens actul sexual, ea nu are acea legătură pozitivă sau negativă cu el care li se năzare peste tot oame- nilor conştiintei genetice, iubirea este într-un sens foarte profund opusă actului sexual diferenţiat, dar opusă lui în cu totul alt mod decît ascetismul Oamenii conştiinţei genetice, fie ei religioşi ori CREAŢIE ŞI lUBOtE 195 poritivişti, sînt, în sfera sexualitiţii, concentraţi în »xclusivitatc asupra actului sexual însuşi şi consecmţelor lui şi nu văd deloc semnificaţia universală a sexualitâţii, atît pentru om în întregul său, dt şi pentru fintregul cosmos Taina sexualităţii nu este nicidecum actul sexual, savîrşit fie în vederea unei procreaţu virtuoase, fie în vederea delectării desfiînate întîi de toate nu se poate crede că actul sexual a fost vreodată săvîrşit de cineva în scopurile virtuoase ale procreatiei — el s-a săvîrşit întotdeauna stihiinic, din pasiune, în vederea unei autosatisfacţii fantomatice 1 Specia triumfă în actul sexual mi pentru că virtutea speciei este prezentă pentru oricine ca ţel, ci pentru că specia domneşte inconştient asupra omului şi rîde de ţelunle lui individuale Taina sexului se dezvăluie doar în iubire Dar nu există sferă în care să domnească un conservatorism atît de inert şi o ipocrizie atît de convenţională ca cea a iubirii sexuale Cei mai extremişti revoluţionari se dovedesc, la tot pasul, conservatori atunci cînd se ridică problema iubirii Conştiinţa revolutionară se întîlneşte cel mai rar în sfera sexualitâţii şi iubirii, căci aici ea trebuie să fie în cea mai mare măsurâ radicală, aş spune chiar — religioasă Radicalii şi revoluţionarii sociali şi ştiinţifici se gîndesc numai la reglementarea socială şi fiziologică a sexualitătii, ei nu merg niciodată mai în profunzime »Iubirea este dată de-o parte din calculele universale şi lăsată în seama poeţttor şi misticiloi 'îşi amintesc oare „creştinii" şi „pozitiviştii" conştiinţei dominante de iubirea lui Tristan şi a Isol-dei, de cea a lui Romeo şi a Julietei, de iubirea cîntatâ de trubadurii provensali şi de Dante atunci cînd vorbesc despre sexualitate? Teo-logia şi ştiinţa lor, morala ţi sociologia lor nu cunosc iubirea, nu vad în iubire &problemă universală Se poate spune care este atitu-dinea teologiei creştine, a etieii, a biologiei ştiinţifice, a sociologiei faţă de actul sexual şi urmările lui, dar nu se ştie care este atitudi-nea lor faţă de iubire Teologia veterogenetică şi ştiinta veterogene-tică nici nu pot cunoaşte iubirea Există în iubire ceva aristocratic şi creator, ceva profund individual, extragenetic, necanonic, nenonna-tfv, ea nu se supune unei conştiin{e genetice comune,'Iubirea se află într-un alt plan al existen(ei, nu în acela m care trăieşte şi se organi-Zeazaspecîa umană lubirea eşte în afara speciei uniane şi iese din cOngtfmprspeciei umane lubirea nu este necesară speciei umane, perspectivei continuârii şi organizăru ei Ea râmîne undeva de-o parte /Dcsfrîul sexual este mai aproape şi mai pe to(elesul speciei SENSUL CREAŢIEI 196 umane decît iubirea, mtr-un ainunit sens el este mai acceptabil pentru specia umana şi chiar mai lipsit de primejdii Te poţi concilia cu desfiMw Jume", el poate fi îngrădit şi reglementâT fu iubirea QU te poţi concilia, ea nu se supune nici unei reglementări lubirea QU presupune perspectiva unei vieţi bine orînduite în această „lume" lubirea contine o sămînţă fatală de pierzanie în această „lume", o sămînţâ a tragicei dispariţii a tinere(ii Romeo şi Julieta, Tristan şi Isolda au pierit din iubire şi nu întîmplător iubirea lor purta cu sine moartea lubirea lui Dante pentru Beatrice nu admitea buna rînduială m această ,Jume", ei îi era propriu, m limitele acestei „lumi", ti-agismul fâră ieyre Cu privire la iubire nu se poate face cazuistică teologică, nu se poate moraliza, nici 'sociologiza, nici biologiza, ea este în afara tuturor acestor lucruri, ea nu aparţine „astei lumi", eşte p floarejlin altă lume, care pieremJnediul aces-teia Creşterea iubirii este tragic imposibilă i Acest lucru este adeve-rit de cei mai mari artişti şi poeţi ai tuturor timpurilor Nu este oare firesc că iubirea a fost eliminatâ din toate calculele „lumeşti", că problema sexualităţii se soluţiona îh afara problemei iubirii? Prin esenţa ei familia a fost, este şi va fi întotdeauna o instituţie pozitivistă lumească a bunei rînduieli, o reglementare biologică şi sociologică a vieţii speciei Fonnele familiei, atît de fluide în decur-sul istoriei umanitâtu, au fost întotdeauna forme ale adaptârii sociale la condiţiile existentei, la condiţiile gospodăririi în lume Nu există fenomen îh via(a' umanitătii care să poată fi atît de fericit explicat cu ajutorul materialismului economic ca familia în acest domeniu materialismul sociologic a înregistrat cele mai mari succese 2 Familia este întîi de toate o celulâ economică şi relatia ei cu sexualitatea este întotdeauna indirectă, nu directă lar relaţia familiei cu iubirea este încă şi mai îndepărtată Viaţa sexuală a umanitaţii nu a încăput niciodată m nici una dintre formele familiei, a debordat întotdeauna dincolo de orice graniţe Dar îh procesul autoprezervării speciei şi organizării umanitâţii era indispensabilă elaborarea unor norme de adaptare şi limitare Continuarea speciei umane şi organizarea vieţii ei pe pamînt trebuiau puse într-o anume independentâ fată de caraCterul m mod fircsc orgiastic şi haotic al sexualităjii Trebuia să se constituie o sexualitate legalizatâ, CREAŢ1E ŞI IUBIRE 197 nopnală, ca adaptare la condi{iile date ale existen(ei Taina iubirii sexuale ca taină absolulTa-cuplului este ihâccesibilă societâţii, dar societatea s-a obişnuit^TCghanent e mchide în acestâ lume Pe aceastâ credintă în posibilitatea de a închide frumuseţea în această lume prin perfeqiunea desăvîrşită a fonnelor se sprijină întreaga sculptură şi arhitectură antică în arta antică, clasic perfectă, nu existâ nostalgie transcendentă, nu există elan transcendent, sub ea şi deasupra ei nu se deschide bezna Chiar şi dionisiacul antic era un vîrtej imanent al forţelor naturale Cerul însuşi era, în lumea antică, o cupolă încheiată, închisă, dincolo de care nu mai era nimic Perfecţiunea şi frumuseţea sînt tangibile nu acolo, dincolo de limite, ci aici, înăuntrul limitelor Arta lumii păgîne vorbeşte nu despre nostalgia sublimei alte lumi, ci despre realizarea frumuseţu îh această lume, sub cupola închisă a cerurilor Şi această aspu-aţie păgînă, prccreştină către desăvîrşirea clasică şi 214 SEMSUL CREAŢIEI imanentă a fonnelor creează în artă una din tradiţiile veşnice, care se transmite lumii creştine Arta creştină este pătrunsâ de un alt spirit Cerul s-a deschis deasupra lumii creştine şi s-a dezvăluit ceea ce este dincolo de limite în arta lumii creştine nu există şi nu poate exista desăvîrşire clasică a formelor, perfecţiune imanentă în arta cieştină există întotdeauna o aspiraţie transcendentă către altă lume, către pătnmderea dincolo de limitele lumii imanente, există nostal-gie romantică Imperfecţiunea, nedesăvîrşirea romantică a formelor este caracteristică artei creştine Arta creştină nu mai crede în reali-zarea finită a frumuseţii aici, în această lume Arta creştină crede câ frumuseţea finită, perfectă, veşnică este posibilă doar în altâ lume în această lume este posibilă doar aspiraţia către frumuse{ea altei lumi, doar nostalgia ei Lumea creştină nu admite nici o închidere, nici o desăvîrşire în această lume Pentru ea, frumuseţea este întot-deauna ceea ce vorbeşte despre altă lume, adică simbol Sentimen-tul creştin transcendent al existenţei creează tradiţia romantică în artă, care se opune celei clasice Arta creştină romantică vede frumuseţea nepămîntească în însăşi nedesăvîrşirea, nonfinitudinea, în această aspiraţie de a pătrunde dincolo de limitele acestei lumi Arta creştină nu ne lasă în această lume, în frumusetea realizată şi finită, ci ne poartă într-o altă lume, către o frumuseţe a altui tărîm, dincolo de limite în arta păgînâ exista o sănătate clasică în arta creştinâ existâ o morbiditate romantică Asupra idealurilor artei creştine şi-a pus pecetea setea ispâşirii păcatelor acestei lumi, setea apartenenţei la altă lume Comparaţia între arhitectura goticâ medie-vală şi arhitectura clasicâ antică trebuie sâ facâ limpede câ noi contrapunem cele două tipuri de artâ în arta păgînă avea loc o ordonare a astei lumi, ordonare în frumuseţe, la fel cum există o astfel de ordonare în statul păgîn sau în ştiinţa păgînâ în arta clasică păgînă actul creator al artistului se adaptează la condiţiile astei lumi, la viaţa în frumusete aici Actul creator m lumea desăvîrşirii clasice nu conduce către o altâ lume, el instalează mai ferm în această lume Aceastâ desăvîrşire clasică a lumii păgîne crcează tradi^a artei canonice, creează canonul în vederea realizârii formelor desăvîrşite, finite Arta romantică este necanonică Dar arta clasic perfectâ a lumii antice se modifică în lumea creştină în ea există veşnicul şi nepieritorul, dar şi prea trecătorul, ceea ce retine, ceea ce este, în sensul cel mai adînc, reac(ionar Arta antică este un izvor veşnic de creaţie şi fnunuse^e Dar canonul clasicis- CREAŢIE ÎI 215 PRUMUSEŢE mului poate deveni o ftîna, o forţă conservatoare, vrajmaşă spiritu-lui profetic Clasicismul antic dcgenerează îh academism mort Şi problema nu este deloc cea a conflictului dintrc fonnă şi conţinut, câci în artă fonna însăşi este conţinut Dar fonna-conţinut poate fi desâvîrşită şi închisa, după cum ea poate fi elan, nedesavîrşire Abia to epoca noastrS iese la ivealS criza defînitivă a artei canonice şi în-cepe să fie înteleasă relaţia tradiţiei păgîne cu cea creştina în artă Cel mai bine poate fi înţeleasă natuia artei, cu desăvîrşirea ei cla-sică şi avîntul ei romantic, în Italia, (ara sfîntâ a creaţiei şi frumu-seţii, printr-o pătmndere intuitivâ în Renaşterea timpurie şi tîrzie 2 Măreaţa Renaştere italiană este mfinit mai complexâ decît se crede îndeobşte în Renaştere a existat un avînt nemaiîntîlnit al creaţiei umane, problema creaţiei s-a ridicat cu o neobişnuită acui-tate în Renaştere omul a încercat să revină la izvoarele antice ale CTea(iei, la acea hrană creatoare care râmîne nesecată în Grecia şi la Roma Dar ar fi greşit să credem că Renaşterea italiană a fost păgînă, că ea s-a plasat sub senmul renaşterii paganismului Această viziune simplificată este o moştenire pe care ne-au lăsat-o istoricii culturii în avîntul creator al Renaşterii s-a produs o confruntare fSră precedent prin intensitatea ei între principiile păgîne şi cele creştine ale naturii umane în aceasta constă semmficatia universală şi perenă a Renaşterii Ea a prilejuit dezvăluirea modului de mani-festare a naturii păgîne a omului în creatie §i a modului de manifes-tare a naturii lui creştine Antichitatea, cu idealurile ei de desăvîrşire imanentă, nu a putut fi niciodată restaurată, căci restau-rarea deplină a unei epoci universale precedente este în genere imposibilă Istoricii culturii încep să descopere cu tot mai mare profunzime fundamentele creştine ale Renaşterii 3 în Renaştere nu vom găsi caracterul unitar al antichitâ(ii păgîne; Renaşterea este o cpocă a profundei dedublări a omului, o epocâ de o neobişnuitâ con^lexitate generată de ccMifruntarea unor principii disUnct^ Re»tauratorii paganismului trebuie să admitâ că sîngele oamenilor Renaşterii fusese otrăvit de conştiin(a creştinâ a caracterului păcâtos al accstei lumi şi de setea creştină de ispăşire Sentimentul creştin transcendent al existen(ei a cuprins atît de adînc firea omului, incît a flcut imposibilâ credinţa integrală şi deplină în idealurile imanente 216 SH ,onsccin(clor ucigătoare ale pîcatu-lui „Opera comunî" a lui Pcodorov se dovedeşte nu crcatoarc, ci conser-vatoare Activitatea omului se îndreaptă nu câtre crearea unei noi existenje, ci cătrc restaurarea celei vechi, câtre lupta cu răul şi nu către edificarea unei noi vieţi Şi cu toatc acestea importanţa lui Feodorov şi a exigenţei unei aclivită(i imanente a omului în opera lui este enormă Capitolul IV CREAŢE ŞI GNOSEOLOGIE 1 0 serie de articole m culegerile filosofice Logos sînt dedicate proble-mei crea[iei Şcoala lui Rickert ascute tragedia crea(iei §i tragedia cunoaşterii în aceasta constă importanja ei 0 deosebită atenjie merită talentatul articol al lui F Stepun „Viaţa şi crea(ia" în Logos pe anul 1913 într-un anumit punct Stepun atinge adevSrala tragedie a crea(iei şi culturii, dar aproape toate minusurile lui sînt obligat să le transform în plusuri, iar plusurile în minusuri El oscileazâ îhtre doi poli şi concepe o filosofie fară ieşire a balansoarului El n-a izbutit sa salveze crea(ia Este fals punctul lui de vedere inijial, care afirmă dintru început opoziţia polară dintre creaţie şi via(â, în loc să afirme opozi{ia dintre crealie şi cultură 2 Gînduri interesante despre romantism şi clasicism se pot găsi în cartea lui Joussin Romantismul şi evolufia creaţiei, scrisâ în spiritul filosofiei lui Bergson El defineşte romantismul ca pe o „reacţie a vieţii împotriva gîndirii" (p 20), în timp ce clasicismul a fost o reac(ie a gîndirii faţă de viala „Romantismul subordonează conceptul intuipei, iar într-o formă mai generală, el subordonează cunoaşterea sim{irii şi voinţei" (p 7), în timp ce clasicismul subordonează viaja şi simjirea raţiunii ca aptitudine de a construi concepte 3 Are de o mie de ori dreptate ocultismul atunci cînd admite dezvoltarea organelor superioare ale orientârii, corespunzînd unei dezvoltâri superioare a spiritualităjii Dar gnoseologia ocultismului este complet neelaboratS R Steiner a formulat numai m perioada sa preteosofică idei gnoseologice foarte interesante şi juste V mica sa lucrare Adevăr şi ştimlă, Die Phiîo-sophie der Freiheit şi mai ales cartea sa Goethes Weltanschauung Steiner propune o interprctare foarte interesantă a gnoseologiei lui Goethe şi vrea să depaşeasca, împreunâ cu Goethe, ruptura platoniciană şi kantiană între idei şi experienţâ Cunoaşterea este imanentă existenţei, ideile trăiesc în interiorul naturii ca for(e creatoare ale ci, cunoaşterea adevărului înseamnă viaţa în adevar Gnoseologia lui Steiner, ca şi cea a lui Goethe, are tangenje pe de o parte cu Schelling, pe de alta cu Bergson şi este hotărît ostilă lui Kant, ca şi lui Platon V Goethes Weltanschauung, p 9, pp 27-8, p 37, p 49, p 54, p 59 Imanentismul lui Kant este un fals imanentism; imanentismul lui Goethe este un imanentism autentic ADNOTĂRI ŞI COMENTARn 321 CapitolulV CREAŢIE ŞI EXISTENŢĂ 1 Dintre pannţii biscricii, numai Origen, care rccunoştea sensul ascuns şi spiritual al sfmtei scripturi (v Despre începutun, p 10), predica despre pre-existenta sufletelor m conştiinţa oficială a bisericii învâţatura despre preexistenta sufletelor şi soarta ei cosmică nu era deloc dezvăluită în metafizica bisericii rămîn complet neclarificate atît problema apari(iei sufletului uman m timp, în actul naşterii fizice, fară nici un fel de preexis-tenţâ, cît şi soarta sufletului din momentul morţii (îzice pînS la sfîrşitul lumii, pîna la învierea universalâ Căci sufletul trebuie să însoţească întreg procesul dezvoltarii cosmosului învătâtura despre metempsihozâ prezintâ avantaje evidente, dar printr-o rafmare a modului ei de înţelegere Spiritul etem al omului îşi creeazS o came mereu nouâ, pîna cînd nu se învest-mînteazâ într-o came nepieritoare 2 0 conştiintâ pur monistă a divinului, negînd taina antropogoniei, este în mod radical şi, în felul său, profund, prezentă în cartea lui Drews Die Religion a]s Selbst-BewujStsein Gottes Este cea mai interesantă carte de filosofie a religiei în filosofia germană contemporanâ 3 Mistica lui Eckhart aparţine acelui tip m care Divinitatea trece în om, iar omul m Divinitate Prin aceasta nu vreau sâ neg imensa importan{ă a lui Eckhart şi excepţionala lui genialitate 4 V , de exfemplu), despre filosofia religioasă a yoghinilor: Viveka- nanda, Filosofia Yoga, Raja-Yoga şi Yoghi Ramacharaka, Fundamentele wncepţiei despre lume a yoghinilor indieni 5 Pentru Spencer, în evoluţie nu se creează nimic, totul se reordonează doar „Evolujia înseamnă integrarea materiei, înso(itS de dispersia mişcării, care transformă materia din omogenitate incoerentă nedcterminată în elero-genitate coerentâ determinată, producînd o transformare paralelă a mişcării conservate de materie " Spencer, Principii fundamentalc, p 331 Este clar că e vorba despre o evolu(ie necreatoare Spencer a încercat sâ-şi întemeieze filosofia evoluţionistă pe ştiin(ă, dar cît de mult s-a schimbat de atunci ştiinţa însăşi se poate vedea, de exemplu, din cartea lui Le Bon Evoluţia matenei Evolu(ionismul lui Lamarck era superior prin faptul că recunoştea în evolutie dezvâluirea poten(elor 6 Prinlul E Trubetkoi în Viziuaea lumii la VI S Soloviov aparî în fonna cea mai extremă libertatea lui Dumnezeu de lume şi a lumii de Dumnezeu Dar distanţa instituiti de el între Dumnezeu şi lume se trans-forma în niptură Lumea extradivină se dovedeşte nesubstan(ială §i neînsemnată, căci numai existen(a divină este o existenlă veritabilâ în conştiin(a lui E Trubelkoi dualismul extrem se îmbinâ cu un monism extrem Dar extradivin şi lipsit de sens nu este decît răul Adevârata 324 SENSUL CREAŢIEI aous sommes â Dieu^ (p 103) Villicrs dc l'Isle-Adam dezvîluic prin mijloace artisticc caracterul de magic neagră al ultimclor rczultate ale tehni-cii civilizatiei noastre automate în conştiin(a umană exista de multâ vreme idcea falsă a creării omului-automat, a homunculului Capitolul VI CREAŢIE ŞI LBERTATE INDIVIDUALISM ŞI UNIVERSALISM 1 Bine spune Bergson: „Se numeşte libertate relaţia eului concret cu actul săvîrşit de acest eu Această relajie este indeterminabilS, tocmai pentru câ sîntem liberi în realitate, nu se poate analiza decît obiectul, nu dezvoltarea; se poate descompune întinderea, dar nu durata Daci totuşi am încerca să le analizăm, prin acest act dezvoltarea s-ar transforma in-conştient în obiect, iar durata în întindere Tinzînd să descompunem doar timpul concret m parţi, momentele lui sînt desfâşurate în acest fel într-un spa[iu omogen; în locul unui act în curs de realizare este pus un act deja realizat şi, datorită unei închegări crescute a activităjii eului meu, sponta-neitatea se transformă în inertie, libertatea în necesitate lată de ce orice determinare a libertătii trebuie să ducâ la detenminism" Timp $1 libertatea voinţei, p 178 2 J Bohme spune despre libertate: „Die Freiheit ist und stehet in der Finstemiss, und gegen der finstem Begierde nach des Lichts Begierde, sie ergreifet mit dem ewigen Willen die Finstemiss; und die Finstemiss grei-fet nach dem Lichte der Freiheit und kann es nicht erreichen, denn schleusst sich mit der Begierde selber in sich zu, und macht sich in sich selber zur Finstemiss; und aus diesen beiden, als aus der finster Impres-sion, und aus des Lichtes oder Freiheit Begierde gegen die Impression, wird in der Impression der schielende Blitz, als der Urstand des Feuers; denn die Freiheit erscheinet in der Impression, oder die Impression in der Angst ergreifet sie in sich, so ist es nur als ein Blilz; weil aber die Freiheit unfasslich und als ein Nichts, darzu ausser und vor der Impression ist, und keinen Grund hat, so kann sie die Impression nicht fassen oder halten, sondem sie ergiebet sich in die Freiheit, und die Freiheit verschlingt ihre finstere Eigenschaft und Wesen, und regieret mit der angenommenen Beweglichkeit in der Finstemiss, der Finstemiss unergriffen"", vol IV, De Signatuia Rerum, p 428 3 Steiner spunc: „Ware Luzifer nicht gekommen, so ware der Mensch zwar friiher zu dieser Stufe gelangt, aber ohne personliche Selbstândigkeit und ohne die Moglichkeit der Freiheit",*" Die Geheimwisseaschaft im Umn/S, p 257 Aici Steiner propune o fonnulare primejdioasă a adevărului indubitabil despre sensul pozitiv al câderii omului ca drum al descoperirii libertăţii omului ADNOTĂRI ŞI COMENTARB 325 4 Peer Gyat este o tragcdie universali a umaiutSţii, ca şi FausL E difi-cil de gSsit în literatura universalâ ceva comparabil ca forţâ dialogului dintre Pccr şi nâsturar Aici problema destinului individualitS(ii umane este pusă cu o forţa atît de cutrcmur&toare, încît sîngelc îp îngheată în vine de groază Capitolul Vn CREAŢIE ŞI ASCETISM GENIALITATE ŞI SFINŢENIE 1 în cartea sa Supraconştiiaţa, Ladîjenski face o tentativS de a compara experien{a mistică a asceticii creştin-rasăritene, aşa cum se exprima ea m Rlocalie, cu yoga hindusâ Este demn de pretuire întîi de toate faptul ca problema a fost pusa Formal, ascetismul creştin §i yoga sînt foarte asemânatoare Le apropie, de asemenea, orientala inexprimare a principiu-lui antropologic în mistică Cînd principiul divin se dezvăluie în om, omul îhcetează sa existe §i râmîne numai Divinitatea, Unul Existenla multiplâ este iluzorie în zilele noastre conţtiinţa religioasa a Apusului trebuie sa pre-lucreze, în felul ei, strâvechea întelepciune yoghinS Asta încearcă sî faca Steiner Este instructivă în acest sens cartea filosofului polonez Luto-slawsky Volont6 et libertâ, care doreşte să realizeze o sintezâ între yoga orientală §i calea creştina 2 Swami Vivekananda caracterizează într-un mod foarte viu esenţa yogăi în cartea sa FilosoGa Yoga Despre Raja Yoga Yoghinii Indiei considerS astâzi oportun sS faca cunoscută înţelepciunea lor culturii euro-pene Interesantă este şi eartea lui Yoghi Ramacharaka Yoga este în între-gime pâtrunsă de cultul forţei Omul poate descoperi în sine forţa universală divină şi poate deveni st&pînitorul naturii Divinitatea este fundamentul omului şi Ea trebuie să absoarbS omul în întregime 3 Sfîntul Isaac Sirul spune: „«Lumea» cste un nume cuprinzător care îmbrăţişează şi patimile amintite" Operele întni cele sfinte ale părintelui nostru Ava Isaac Siml, p 22 ' 4 Cînd citeşti Calea c&tie iiuţiere sau Calea către autocunoaşterea omului de R Steiner, în care se vorbeşte despre calea ocultă către viaţa spiritualâ superioara, s-ar putea crede câ pînâ la descoperirea căii oculte n-a existat în lume viaţâ spiritualâ, că lumea era cufundată'exclusiv în planul fizic RSmîne neclar dacă pentru Steiner actele creatoare ale poeţilor sau filosofilor reprezintă experienle spirituale şi viaţâ spintualâ Leonardo a creat-o pe Gioconda, Goethe 1-a creat pe Faust, iar Hegel a creat fenome-nologia spiritului nu pe căile meditaţiilor oculte §i ele au însemnat via(ă spiritualâ 5 Sfîntul Macarie Egipteanul spune: „La fel cum la cultivarea viei întreaga grijă este pentru a te putea desfăta cu roadele; iar dacă nu se aratâ 328 SENSUL CREAŢEH forces qui ressemblent le plus au g6nie Pcut-etrc quelque part ces deux mots sont synonymes Peut-ctre le dfair est-il le g&iic en puissancc Pcut-etre le g&iie est-il le d6su cn acte" (p 247) „Un des caractfercs du g6nie, c'est d'ître extrâme en toutes choses D est violent par nature, et intokrant par essence" (p 249) " Hello pătrunde adîhc în esen(a geniului şi vede natura lui volitivă şi universală Capitolul Vffl CREAŢffi ŞI SEXUALITATE MASCULIN ŞI FEMININ SPECffi ŞI PERSONALITATE 1 Foarte interesante şi instructive sînt lucrănle prof Sigmund Freud V a sa Teorie a atracţiei sexuale El aplica teoria sa pansexuală interpre- tSrii tuturor lucrurilor din lume V cea mai importantă lucrare a sa, Inter-pretarea viselor, şi Leonardo da Vinci La Freud nu găsim obişnuitul pentru psihiatrie aer stătut, la el există libertate şi temeritate a gîndirii Freud fundamentează ştiinţific adevSrul că sexualitatea este revSrsată în întreaga flin(ă umanî şi este proprie chiar şi pruncilor El clatină grani{ele sexualitS(ii normal-naturale El fundamentează ştiintific-pozitiv unele intuiţii geniale ale lui Weininger, deşi cei doi diferă foarte mult ca spirit Dar înclina(ia şcolii freudiene de a explica totul, inclusiv via(a religioasă, prin sexualitate inconştientă, capătă fbnnele unei idei maniacale, carac-teristice psihiatrilor Câci şi acest pansexualism poate fi explicat prin sexualitatea inconştientă a creatorilor lui, dacă adoptăm acea metodă poliţienească de intruziune în via(a intimă pe care o admite şcoala lui Freud Aspectele forţate în explicarea de cStre Freud a tipului hii Leo-nardo, sau interpretarea viselor, ajung pînă la comic Şi totuşi, Freud contribuie la înţelegerea sexualitaţii 2 Există la V V Rozanov iluminâri geniale V Cartea sa în iumea ne- clarului şi incertului Tot ce scrie Rozanov are legătură cu sexualitatea Există la el un puternic, dar neluminat sentiment al sexualului Aparitia lui Rozanov este foarte simptomatică pentru criza stihiei sexuale 3 V Operele întru cele sfmse ale părintelui nostiu Ava tsaac Siml, p 54 4 Bohmes saaimtliche Werke, vol III, Die drei Prinzipiea gottlichen Wesens,p îl2 5 Ibid ,p ll7 6 Ibid , p 187 7 V&l IV Vom dreifachen Leben des Menschen p 70 8 Ibid„p 71 9 Ibid , p 156 r ADNOTĂRI ŞI COMENTARn 329 10 Vol V Mysterium magnum, p 94 11 Ibid ,p 101 12 Ibid , p 140 13 Ibid , pp 150-1 14 Ibid ,p 327 15 Ibid ,p 482 16 „L'homme — se spune în Zohar— ne m^rite pleinement ce nom que quand l'honune et la femme sont joints ensemble " „La ben6diction celeste ne descend que lâ otl est cette union, car elle ne peut tomber que sur un corps entier " Karpp, 6tude sur les origines et la nature du Zohar, p 427 §i p 428 V de asemenea p 431: „Adam, reflet fidâle de l'Adam superieur ou primordial, dut, comme son mod61e, unir en lui le double principe mâle et femelle 11 fut tout d'abord cre6 androgyne" * 17 latâ cum expune Brilliantov învatâtura sfîntului Maxim MSrturisitorul: „în chiarîntruparea §i naşterea Sa, Hristos distruge prima şi cea mai impor-tantâ diviziune a naturii umane în sexele masculin şi feminin Prin zămisli-rea fară însamîntare şi naşterea fSrâ de moarte El răstoamă legile naturii corporale arâtînd ca lui Dumnezeu îi era, probabil, cunoscutâ o altă metodâ de înmultire a oamenilor, diferitS de cea aclualâ şi îndepărtînd, prin însâşi fapta, diferenţa şi diviziunea naturii umane m sexe, ca una netrebuincioasâ omului şi farS de care el poate exista" Influenfa teologiei rSsăritene asupra celei apusene în operele lui loan Scotus Eriugena, 1898, p 215 18 Fr v Baaders Leben und theosofische Werke, vol II, p 381 19 Ibid ,p 305 20 Ibid ,p 392 21 Ibid , pp 190-1 22 Ibid , pp 191-2 23 Ibid ,p 439 24 L Feuerbach spune, cu specifica lui genialitate întoarsă pe dos: „Crede în viaţa celestă doar acela în care a disparut conştiin(a speciei " Esenţa creştimsmului, p 151 Feuerbach în(elege cS ceea ce sudează omul de această lume este specia şi că cealaltă lume cste opusă speciei 25 Multe lucruri din Originea omului şi selecţia sexuală a lui Darwin pot fi acceptate, chiar şi negînd filosofia pozitivist- evolutionistă 26 Existâ o doctrină ocultâ despre faptul cî trebuie retinută sâniînta în vederea creşterii §i întaririi personalită(ii şi se indică formele de rela(ie pe aceasti bază Actul sexual, elimirimd sâmîn(a, este nepotrivit pentru expri- 332 SENSUL CREAŢIEI Capitolul DC CREAŢffi ŞI IUBIRE CĂSĂTORIA ŞI FAMILIA 1 Acest lucru este ştiintific aratat dc Freud Dar Frcud pare sâ nu fie conştient de faptul cî în plăcerea sexuală (Lust) omul estc totuşi jucăria stihiei spcciei 2 V dc exlemplu] Morgan, Societatea pnmitivă, sau Engels, Originea familiei, a proprietafii private şi a statufui Pe aceeaşi cale merge şi Lippert, ca şi larga majoritate a istoricilor culturii şi sociologilor 3 „Capul fainiliei — spune episcopul Teofan — trebuie, oricine ar fi el, să ia asupra sa deplina şi atotcuprinzâtoarea grija a întregii case în toate părţile ei şi si aibă o neadormită grijâ de ea, ştiindu-se pe sine persoana care răspunde în faţa oamenilor de binele şi răul ei; câci în persoana sa el o reprezintS pe toată: pentru ea primeşte ruşinea şi încuviinţarea, se îndure-rează sau se veseleşte Aceastâ grijâ trebuie sâ priveascâ, dupâ părţile ei a) o gospodăiire bine chibzuitî, temeinicâ şi deplină, încît toţi să poatâ avea îndestulare, o viaţă fără dureri şi fâra nevoi în aceasta stă în{elepciunea de viaţă — cinstitâ, de Dumnezeu binecuvîntatâ în aceastâ privint& el este rînduitorul şi conducătonil treburilor El este menit sS holărascâ ce şi cînd să înceapS, cine ce să facâ, cu cine şi ce afaceri sînt de facut, şi altele " îndreptar de morală ortodoxa (p 488) Episcopul Teofan dezvăluie la fel de bine ca materialiştii economici natura economicâ a familiei Pentru el „uniunea fireascS din iubire este o uniune sălbaticâ, întunecatâ" (p 490) în con§tiin(a ortodoxă a episcopului Teofan nici n-a apărut măcar problema sensului iubirii erotice, al nun(ii mistice 4 V Nietzsche, vol VI, p 334 5 Dacă traducem asta în terminologia lui Freud, atunci trebuie conside-rată ca fiind desfrîu orice formâ de autoerotism 6 Existâ la Weininger intuiţii geniale privind psihologia feminină, dar ele sîift compromise de duşmânia lui rea, plină de slâbiciune, fa(ă de feminitate 7 Platon, J Bohme, Fr Baader, VI Soloviov — to(i corelau sensul mistic al iubirii cu androginia Capitolul X CREAŢIE ŞI FRUMUSEŢE ARTĂ ŞI TEURGIE 1 Utilizez cuvîntul „romantic" nu în sensul îngust şcolăresc, ci într- unul mai larg 2 Foarte interesant pentru tema noastră este articolul lui Simmel despre Michelangelo (v Logos, 1911, vol T) Simmel vrea să demonstreze că Michelangclo a depâşit dualismul imanentismului păgîn şi transcendenta- y ADNOTAM ŞI COMENTARII 333 lismului creştin „Sufletul şi trupul, multâ vreme despirţite dc aspira(ia sufletului catre transccndcnt, sc cunosc aici din nou ca imitate" (p 148) „Ideea al carei martir a fost Michelangclo aparţinc, s-ar părea, problcmelor infmite ale umanitâjii: a gasi o încheicre elibcratoarc a vicţii în viaţaînsăşi, a întrupa absolutul în fonna finitului" (p 164) Dar asta nu este doar problema lui Michelangelo, cste problema întregii arte şi a întregii culturi umane Nici Michelangclo, nici Renaşteream ansamblul ei n-au izbutit „să închidă, să desăvîrşeascS într-o formă pămîntcascS, vizibilă, viaţa îns&şi" (p 165) La Michelangelo transcendentul nu a devenit imanent-desăvîrşit Simmel însuşi îşi îhcheie articolul prin cuvintele: „S-ar putea sâ-i fie sortit omului s& gâsească cîndva împSrStia în care finitul şi nedesâvîrşitul se rezolvă în absolut şi desăvîrşit fără necesitatea totalei transportâri a sinelui într-o altă împâratie a realitatilor de dincolo, împărătia revelaţiilor dogma-tice Ultima tragedie, hotărîtoare, atît a vieţii lui Michelangelo cît şi a figurilor lui, se dezvăluie în aceea că omul nu a dobîndit încă a treia împărătie" (p 165) Această a treia împărăţie este tocmai creatia m Spirit 3 Pînă şi Walter Pater, strâin de spiritul creştin, propune, îh cunoscuta sa carte despre Renaştere, să se caute rădăcinile Renaşterii nu numai în anti-chitate, ci şi în evul mediu creştin Acelaşi lucm îl spune Moimier în cartea sa Le Quattrocento 4 Benvenuto Cellini descrie cum, m castelul Sant'Angelo, i „s-a ivit Hristos, râstignit pe cmce, strălucind m aur ca soarele însuşi" Viaţa lui Benvenuto Cellini povestita de el însuşi, ed Lederle, vol I, p 327 în închisoare el a avut neobişnuite trairi religioase 5 V splendida carte a lui Emile Gebhardt L 'Italie mystique Histoire de la Renaissance au Moyen-âge loachim de Flora, sfîntul Francisc de Assisi, J da Voragine cu a sa Legenda aurea, Giotto, D;;nte, iată punctul culminant al tensiunii mistice a lumii apusene Monnier vorbeşte şi el despre extraordinarul elan creator al trecento-ului V Le Quattrocento, vol I, pp 109-10 6 Despre însemnătatea pozitivâ a lui Savonarola pentru artâ vorbeşte Lafenestre m cartea St Franfois d'Assise et Savonarola — inspirateurs de l"art italien, p 280-4, precum şi Theodore de Wysewa, Les Maîtres italiens d"autrefois, p 83 Lafenestre §i Wysewa vorbesc despre decăderea artei în quattrocento, despre pervertirea Renaşterii, istovirea forţelor ei creatoare şi despre eforturile lui Savonarola de a se reîntoarce la izvoarele religioase creatoare ale trecento-ului în esentă, acelaşi lucru afirmâ §i Monnier în cartea Le Quattrocento Şi el vede o secătuire a creaţiei la sfîrşitul secolului al XV-lea 7 V în minunata carte a lui Viaceslav Ivanov După stele articolul „Douâ stihii m simbolismul contemporan" V Ivanov apirî simbolismul realist 336 SENSUL CREAŢffiI 11 Multe observa(ii utUc şi corecte privind ctica muzicii facc Wolfmg în caitea Modermsm şi muzicâ Nu putem să nu salutâm lupta sa împotriva modernismului, aflat m duşmămc cu spiritul ctenutătii m artâ Dar un rus n-are ce face cu nationalismul lui german Capitolul XI CREAŢIE ŞI MORALĂ NOUA ETICĂ A CREAŢIEI 1 V splendida carte a lui lohannes loergensen Saint Franyois d'Assise Sa vie et son oeuvre Este cea mai bună carte despre sfîntul'Francisc loer-gensen este un scriitor danez, aparţinînd şcolii lui Brandes, protestant la origine, convertit la catolicism la Assisi El şi-a povestit conversiunea în cartea Le Livre âe Route loergensen este un reprezentant marcant al Renaşterii catolice nordice Viata sfîntului Francisc este povestită de el cu o poeticâ pătrundere în spiritul creştinismului umbrian 2 Episcopul Teofan a ieşit dintr-o izolare de douăzeci de ani cu prilejul vizitei guvematorului de Tambov El a exprimat m acest fel supunerea sa mistică fată de ierarhia administrativă terestra El propovaduieşte o morală a absolutei supuneri şi ascultări, pînî la pedeapsa corporală lar starejul Ambrosie de la Optina justificâ pedeapsa capitalS El scrie în legâtură cu executia lui Karakozov: „lar câ este lipsit de înmormîntare şi că şi-a primit sfîrşitul printr-o moarte atît de ruşinoasă şi toate celelalte — acestea toate, cu toatS pocainţa sinceră, îi pot servi la uşurarea grelei vine a crimei; iar altora le vor sluji ca mvătătură de minte, încît să nu se uite pe ei înşişi în aşa măsură şi sâ nu-şi întindă cutezanţa atît de dtparte " Descnerea vieţii stareţului de preacuvioasS amiatire a sihastriei Optina, ieroshimonahul Ambrosie Alcătuită de protoiereul S Cetverikov, p 157 3 „Prima îndatorire a omului este, pînS în zilele noastre, înfrîngerea fricii Nu putem acţiona deloc cîtă vreme nu vom realiza asta Cîtă vreme omul nu-şi va călca frica în picioare, faptele lui vor avea un caracter slugamic, ele nu vor fi adevârate, ci doar verosimile: înseşi gîndurile lui vor fi false, el va gîndi întocmai ca un rob şi un laş Este indispensabil ca omul să fie, el trebuie să fie, curajos; el trebuie să meargă înainte §i sâ se justificc ca om, încredinlîhdu-se fărâ ezitare poruncii §i alegerii forţelor supreme şi întîi de toate să nu se teamă deloc Acum şi întotdeauna el este om numai în măsura în care îşi învinge frica " Thomas Carlyle, Emii şi eroicul în istorie, p 44 4 în Aatihnstul lui Nietzsche există mult din Voltaire, mult dintr-un spirit superficial-rationalist Dar în critica nietzscheană a creştinismului existâ motive foarte profunde Şi aceste motive pot fi adoptate pentru apărarea creştinismului De acest gen este, m primul rînd, motivul forţei în ADNOTĂRI ŞI COMENTARn 337 opozi(ie cu cel al slăbiciumi Eu, în calitate de aeftm, la întrebarea ce este binele pot rispunde unpreună cu Nietzscbc: „tot ce amplifici sentimcntul forţei, voinfa de forţi, forţa însâşi în om" Nietzsche, Werke, vol Vin, p 218 Creştinismul nu este religia mizericordici, creştinismul este rcligia dobîndirii forţei spirituale şi a vieţii divine Mizericordia este de naturil budista, este o mclinatie budistă în creştinism Nietzschc se rcvoltă nu îtnpotriva creştinismului, ci împotriva moralei creştine istorice, moralei slăbiciunii 5 Toatc lucrările interesante ale lui L Şestov trebuic puse în rela(ie cu criza moralei 6 Ex6g6se des Lieux communs a lui Uon Bloy este o genial de cura- joasî invesrigarc a locurilor comune alc acelei întelepciuni de care este ghidat în viată burghezul 7 Tocmai asta înseamnS meditaţia, concentrarea spirituală, care elibe- reazS omul de „lumea" exterioară şi fantomaticS Capitolul Xn CREAŢIE ŞI COMUNITATE UMANĂ 1 întreaga ncputinţâ a concep(iei sociologice despre lumc şi-a găsit o expresie plinS de talent în cartea lui Guyau L 'Irr61igion de l'avenir 2 S Bulgakov a dorit sâ dezvîluie în interesanta §i instructiva sa carte Filosofia economiei sofianitatea economiei, dar în realitate a dezvăluit natura ei necreatoare, de trudâ supusă, veterolestamentarS S Bulgakov neagă comunitatea socială creaioare Esen(a vieţii se află pentru el în muncă, iar nu în creatie Conştiinta ortodoxâ a lui Bulgakov îl duce la exigenţa ca fiecare sS suporte supus starea socială care i-a fost sortita Este caracteristic faptul cî Bulgakov, în a sa filosofie a economiei, care esle pentru el parte a unei Naturphilosophie, nu pune deloc problema sociala, problema socialâ religioasă, care este întotdeauna problema existen(ei neadevarului §i nedrcptă(ii în lume, şi nu doar cea a păcatului 3 Recomand în mod special cartea lui loergensen despre sfîntul Fran- cisc, care transmite poezia religiozitătii umbriene Trebuie să fii la Assisi în cîmpia Umbrici, pentru a simti pînă la capăt individualitatea religioasă a sfîhtului Francisc şi nesfîrşita lui importanlă 4 Printul E Trubctkoi a arătat foarle binc în cartea sa Vizi'unea lumii la VI S Soloviov inconsistenta oricărei teocra(ii şi natura ei necreştină 5 în creştinism a fost claboratâ o învă(îtură dcspre păcat, consecinţele lui şi izbăvirca de el, dar nu a fost dată la iveali o învâţatură despre rău ca principiu de sine stătător Despre problema riului se poate găsi mai mult la 338 SENSUL CREAŢIEI maniheişti şi gnostici; la ci exista problema rîului şi nu numai cea a picatuluL în lume nu existi nmnai pîcatul şi consccintelc lui drcptc, d şi răul şi consccintelc lui ncdrepte V dcspre maniheism cartea din sccolul al XVffl-lca a lui Beausobre, Histoire critique de Manichâe et du Mani-ch6isme, două volume 6 Existî un marc adevăr m tentativa ieşirii din culturî şi comunitatca culturală a lui L Tolstoi, A Dobroliubov, E Carpenter V cxcepţionala carte a lui Carpenter Civiîizaţia, cauzele şi tămăduirea ei 7 Această exigenţă crcştin-ortodoxă a supunerii şi smereniei îh fa(a răului din lume şi-a gâsit expresia cea mai acutâ şi finisarca esteticS perfectâ la K Leontiev, la care smerenia creştinâ este într-un mod genial amestecată cu răutatea demonică K Leontiev parcă ar dod răul ca justifi-care a profetiilor apocaliptice, ca dovadă a forţei printului astei lumi, ca dovadă a nimicniciei astei lumi 8 V Herbert Spencer, Fundamentele sociologiei 0 carte în multe privinţe instructivâ 9 Acest lucru este cu profunzime înţeles de Carpenter 10 N Feodorov s-a apropiat de formularea problemei comunitâţii cos- mice Dar el n-a avut conştiinţa şi n-a găsit numele pentru adevărul câ diri-jarea naturii prin activitate umană cste magie pozitivă, albâ Natura poate fi luată în stăpînire doar magic, iar nu pozitivist Căci magia este tocmai actiunea omului asupra naturii percepute ca vie, nu moartă Capitolul Xni CREAŢIE ŞI MISTICĂ OCULTISM ŞI MAGIE 1 V interesanta carte a lui I Nikolaev în căutarea Dmiutăţii Studii din istoria gnosticismvlui, 1913 Este destul de corect expus conflictul între spiritul iudaic şi cel gnoslic îti interiorul creştinismului, cu mare simpatie fa[a de gnostici 2 Acea conceptie a bisericii care se putea întîlni la Homiakov, a bisericii ca via(ă sobomiceascâ organică în libertate şi iubire, fără nici un semn şi nici un criteriu cxterior, trebuie, în esen(ă, să nege trupul fizic al bisericii, materia istorică a ortodoxiei Biserica este viaţa liberâ m Duhul lui Hristos V cartea mea A S Homiakov 3 V interesanta broşură a steinerianului Bauer Mystik und Okkvltismus în care este expusă ideea că m mistică „eul" dispare în Dumnezeu, este demascat neadevaml „eului", iarîn ocultism este dezvăluit „eul", adevărul lui V cea mai bună carte de filosofie a religiei în filosofia contemporană germană, Drews, Die Rellgion als Selbst-BewuBtsein Gottes, m care „eul" se stinge defmitiv în Dumnezeu ADNOTĂM ŞI COMENTARn 339 4 Dcsprc nusticismul catolic v mteresanta carte a iezuituhii Aug Poulain Des Grâces d'oraison TraitC de Th6oîogie mystiqae Interesant este capitolul XXVD, Sw le qui6tisme, p 516, în carc Poulain cautS sa dcsluşcascâ distmcţia dintre mistica bisericii catolicc şi quietism $i o vede ui faptul c8 cea dintîi recunoaşte activitatea omului 5 V Swami Vivekananda, Filosofia Yoga Conferiafe despie Raja- Yoga sau supuaerea natwii interioare, p 43 6 V Vivekananda, op cit , p 74 7 V în aceeaşi carte comentariile la aforismele lui Pataq'ali, p 6 8 Ibid ,p 6 9 Ibid , p 34 10 V Vivekananda, Karma-Yoga, p 72 11 V paralela dintre yoga şi ascetismul creştin la Ladîjenski în Supra- conştiinţa §i la Lutoslawsky în Volont6 et Ubeit6 IX, Anciennes ecoles de la volonte, pp 218-49 (în special p 227) 12 în Glasul Necuvîntării se spune: „înainte ca raţiunea sufletului tău să capete vederea, vlăstarul personalităţii trebuie distrus" (p 23) „De aici înainte «eul» tSu s-a cufundat într-un unic eu, s-a contopit cu acel eu din care a iradiat existenţa ta Unde este dar individualitatea ta, ucenice? Unde este ucenicul însuşi? Este scînteia care a dispârut în foc, pic&tura în străfundurile oceanului, raza nepieritoare care a devenit «Tot» şi străluci-rea veşnicâ" (pp 28-9) „Cautâ m ceea ce este Fâră Chip propriul tău eu" (p 33) „Calea câtre eliberarea finală este m tine însuţi şi totuşi aceastâ cale începe §i sfîrşeşte în afara propriului tău eu" (p 41) „Nu trebuie să desparţi existenţa ta de Existenţa unică şi de întrcg existentul, ci sâ contopeşti oceanul cu picătura şi picâtura cu oceanul" (p 50) Adevâratul eu al omului este eul universal, adică Dumnezeu — un eu individual, adicâ omul, nu trebuie să existe în splendida carte a brahmanului Chatterji Filo-sofia religioasă secretă a Indiei, se spune: „Conştiinţa noastrâ de sine umană se va contopi cu Ego-uî nostru divin, care este chiar veritabilul suflet nemuritor al omului" (p 71) „Ţelul evoluţiei umane este realizarea deplinâ a divinitâtii omului, identificarea esen(ei lui cu Realitatea unica" (p 86) „Realitatea unică este în cosmos; tot ce existâ nu este ninuc mai mult decît manifestarea acestei Realităţi; «Eul» omului este, prin esentă, identic cu aceastâ Realitate" (p 92) 13 V Plotin, Enneaden In Auswahle uberzetzt und eingeleitet von Otto Kiefer, 1 Band, Verlegt bei E Diederichs, 1905, S 122 14 V Plotin, vol I, p 117 15 ,JDas ist aber nicht mehr der Geist, sondem etwas iiber dem Geist, denn der Geist ist noch etwas Seiendes, jenes ist kein etwas mehr, sondem 340 SENSUL CREAŢIH hfiber als alte Dinge, o ist auch nicht das Seiende, dem das Seiende hat gleidisam noch cinc Gcstalt, jenes aber ist ohne Gestalt, selbst ohne geis-tige Gcstalt Da die Natur des Einen die Encugerin aller Dinge ist, so ist sie nichts von aUem; es ist also wedcr ein Etwas, noch hat es Eigenschaftcn odcr Gr6Bc, noch ist es Geist noch Seele es ist wcdcr bcwcgt noch rohcnd, es ist nicht im Raum, nicht in dcr Zeit; sondem es ist an sich Einzigartige odcr vielmchr Gestaltlose, vor aUer Fonn, vor allcr Bewegung, vor dcr Ruhe; dcnn all das gehort zum Seicnden und ruft cine Vielhcit hervor Aber wanun ist es weder bewegt noch ruhend? Weil cins von beiden oder beides notwendig zum Seienden gehort und das Ruhende durch die Stabi-lităt ruhcnd ist und doch nicht dasselbe ist wic sie; folglich bcsitzt das Ruhende dicse als zufallige Eigenschaft und ist nicht mehr cinfach Auch wenn wir das Erste die Ursache nennen, sagen wir nicht etwas von ihm aus, sondem was uns zukommt, weil wir ctwas von ihm empfangen, wahrend jenes in sich selbst bleibt Man darf es, genau gesprochen, auch nicht dies odcr das nennen, sondem wir, die es gleichsam von auSen umkreisen, konnen nur versuchen, seine Eindriicke auf und zu beschreiben, indem wir ihm bald nâher stehen, bald weiter von ihm abfallen wegen der mit seiner Betrachtung verknupfen Schwierigkeiten" * Plotin, vol I, pp 118-9 16 Şi la Scotus Eriugena găsim aceeaşi mistică şi metafizică ncoplato- nică, deşi cu unele corective creştine fn cxccpţionala sa carte lafluenţa teologiei răsăritene asvpra celei apusene în operele lui loan Scotus Eriu-gena, Brilliantov expune astfel învă(ătura lui Eriugena: „La sfîrşitul sfîrşitului natura umană în cauzele ei, adică ideile, va trece în Dumnezeu însuşi; întrucît tocmai în El se aflâ ideile în această revenire a tot în Dumnezeu, sfintii parcS vor ieşi, prin spiritul lor, din limitele naturii lor §i din limitele a tot creatul, unindu-se cu Dumnezeu şi m Dumnezeu, încît parcâ nu va rămîne în ei nu numai nimic animal şi nimic corporal, dar chiar nimic omenesc, nimic natural; îh aceasta sc va vedea «îndumnezei-rea» lor Cele mai pure spirite vor disparea parcS atunci în mod supranatu-ral în Dumnezeu însuşi, ca într-o beznă de luminS de neconceput §i inaccesibilă" (pp 361-2) Nici pentru Eriugena multiplicitatea cosmică nu este un cîştig al vie(ii divine, nu este o dezvoltare pozitivă a revelajiei divine 17 V Meister Eckhart Predici şi cugetări spirituale Trad M B Sabaşnikova, ed „Musaget", p 12 Voi cita după această splendidă tradu-cere 18 V Eckhart, p 14 19 Ibid , p 16 20 Ibid ,p 25 21 lbid ,p 26 JH»- ADNOTĂM ŞI COMENTARn 341 22 Ibid ,p 32 23 Ibid ,p 53 24 Ibid ,p 54 25 Ibid p 55 26 Ibid ,p 58 27 Ibid , pp 133-4 28 Ibid p l49 29 Bohme a absorbit, probabil prin intcrmediul lui Paracelsus, idei caba-listicc 30 Unele manifcstări alc misticii catolice sînt de o înăltime ame{itoare Astfel, am găsit la Angela da Foligno un pasaj care întrece prin temeritate, prin îhăltimea conştiinţei de sine umane, tot ce se poate citi în cSrtile mistice „Dans l'immensc tâifebre, je vois la Trinitâ sainte, et dans la Trinite, apperţue dans la nuit, je me vois moi-meme, debout, au centre '" Le Livre des visions et instmctioas de la Bienheureuse AngSle de Foligao, traduit par E Hello, p 105 Misticii anticipau vremile şi soroacele şi vedeau omul în inima Treimii Divine înseşi 31 V Comelius Agrippa, La Philosophie occulte et la magie 32 Dcspre rudcnia întrc magie şi ştiinţelc naturii v foarte interesanta cartc a lui Du Prel Die Magie als NaturwissenschafL 33 V Kiesewctter, Die Gebeimwissenschaften Die Dămonologie des Urchnstentums, pp 445-51 Caracteristică este cartea lui Jules Bois Le satanisme et la magie CapitolulXIV CELE TREI EPOQ CREAŢIE ŞI CULTURĂ CREAŢIE ŞI BISERICĂ CREAŢIE ŞI RENAŞTERE CREŞTINĂ 1 Viaceslav Ivanov spunc cu drcptate: „Nu cxistă în Europa altâ cultură decît cea elina, care §i-a supus latinitatea şi este pînă astâzi vie în latinitate, continuînd să producă noi şi noi vlăstare din ramurilc trunchiului trimile-nar, îmbatrînit, dar încă plin dc viatâ Ea este înradăcinată în sîngele §i limba triburilor latine: dar n-a putut niciodatâ luaîh stăpînire pînâ la asimi-lare deplină, pînS la regenerarca tesuturilor organice ale sufletului popular, germanitatea §i slavitatea, străine ei prin sînge şi limbă " DupS stele, p 233 „în sînul latinităţii totul pare o ncîncetată renaştere a antichitâţii, căci acolo trăieşte organic antichitatea însăşi şi innuxul constant de influen(e barbare estc neîncetat echilibrat prin forţe care izvorisc nesecate dinadîncuri"(p 234) 342 SENSUL CREAŢIEI 2 Conştiinja naţionalS gcrmană şi mesianismul german pot fi întîlnitc acum la Drews, carc vrea să dcscopcrc o religie germană, prccum şi la Houston Stcwart Chamberlain 3 însemnâtatea lui Eckhart şi mai ales a lui Bohme este universaia 4 Sfîhtul Isaac Sirul spune: „Cel cc iubeşte pc to(i deopotrivă, cu milă şi farâ dcosebire, a ajuns la desăvîrşire" Sf Isaac Sirul, p 48 în altă parte el spune: „Şi nu socoti că mai e altcineva pe pamînt decît tine şi Dumnezeu la care-ţi este grija, cum ai fost învSjat de parinţii tăi care au fost înamte de tinc CS de nu-şi va măspri cineva inima şi nu-şi va stâpîni cu tarie mila sa, ca să se ţină departe de grija tuturor celor de jos, chiar de i s-ar parea că pentru Dumnezeu are accastă grijă şi pentru ceva din cele ale vieţii, şi nu va stârui numai în rugăciune în timpurile rînduite lui pentru ea, nu se va putea elibera de tulburare şi de grija şi nu va putea sa ramînă în linişte"* (p 66) 5 Viktor Nesmelov scrie în cartea sa despre Sfîntul Grigorie de Nyssa: „Pârintii §i doctorii bisericii primelor trei veacuri vorbeau cu limpezime numai despre existen(a personalî a Sfîntului Duh; problema naturii Lui şi a relaţiei Lui cu Dumnezeu Tatăl şi Dumnezeu Fiul sau nu era pusă, sau, dacă era pusă, era rezolvatâ de ei în mod extrem de general şi mdetermi-nat întreaga lor aten(ie era fixată în principal asupra Personalită(ii istorice a Teantroposului Ei simţeau cu prea mare intensitate fapta sâvîrşitS de El întru salvarea oamenilor şi această faptă de o măreţie de necuprins împie-dica parcă, în conştiin(a lor religioasă, percepţia tuturor celorialte adevaruri şi credin(e, căci ei nu ştiau şi nu voiau să ştie decît de Hristos, rastignit §i slăvit şi slâyind pe aljii în împarăţia Lui veşnicS în aspira(ia către aceastâ cunoaştere învăjatura despre Sfihtul Duh era atinsă numai în măsura în care activitatea Lui dc edificare privind gcnul uman se împletea inscindabil cu o activitate identicî a Rului Domnului, cu alte cuvinte, în măsura în care această învătăturS nu putea sâ nu fie atinsS " Sistemul dogmatic a! sfîntului Grigorie de Nyssa, p 267 6 Foarte interesant vorbeşte despre culturâ N F Feodorov: „DacS reuni-rea celor care trâiesc pentru reînvierea universali nu se produce conştient, atunci reunirea fiilor se transformă în civilizaţie, în înstrăinare, vrajbă, distrugere şi în loc de reînvierc apare cultura, adică o pervcrtu'e, o degene-rare şi fmalmcnte o stingere " Filosofia operei comuae, pp 142-3 „Cultura este produsul epocii care a renunjat la via(a etemă şi în consecin(ă nu a recunoscut ca pe un rău moartea personală şi disparijia geneticâ" (p 625) -^ua'teca Juriet^a^fc ~ ^IJ' L T Note p 27 — * „Ştiu că fără mine Dumnezeu n-ar putea subzista nici o clipă, dacă n-aş fi eu, el ar trebui, cu necesitate, să moarâ " (germ ) p 30 — * Vers din poezia lui M Lermontov La moartea poetului (n ed ruse) p 33 — * bogoostavlennost' şi bogoprotivlenie p 50 — * are preţ, arc valoare (germ ) p 55 —* Am respectat, îh traducere, inconsecvenţele lui Berdiaev privind utilizarea capitalelor (Omul Absolut / absolut, Omul Total / omul total, Existen(a Absolută / absolută, Logos / logos, Raliune / ra(iune, Bisericâ / biserică, Sfînta Scripturâ / sfînta scriptură, etc ) p 70 —* „Nici o alta religie în afara celei creştine n-a înteles că omul este creatura cea mai desavîrşită §i în acelaşi timp cea mai mizerabi- lă " (fr ) — ** „Priveşte, omule, cum îh chipul tau unic se amestecâ terestrul §i celestul şi porţi în tine atît chipul terestru, cît şi pe cel celest; şi apoi treci printr-un chin teribil şi porţi chipul iadului, care creşte în mînia Domnului din chinul veşniciei" (gcrm ) p 76 — * Cuvîntul utilizat de Bohme este lchheit, Berdiaev îl traduce prin samost', tcrmcn care apare, dc altfel, la el şi independent de Bohme, cu sensul de unicitate, identitate proprie, esentS a persoanei umane Este, cred, un tennen convergcnt ca sens cu quidditas sau haecceitas în scolas-tica occidcntalâ (n tr ) p 81 — * Simeon Noul Teolog, întîia cuvîntare morală Am utilizat versiunea românească din Rlocalia, vol VI, Bucureşti, Ed Institutului biblic §i de misiune ortodoxa, 1977, traducere, introduccrc §i notc Pr Prof DumitruStaniloaie,p l28 p 82—* „Atunci Lucifcr a ieşit din repaosul ierarhiei salc în veşnica ncliniştc " (gcnn ) 344 SENSUL CREAŢIB P- SS — * „Eu însumi trebuic si fiu soare, trebuie să pictcz cu razcle mclc marea mcoloră a divinitîţii mtregi " (gcnn ) P 86 —• • „Dumnezcu nu cste pcrsoană dccît m Hristos " (genn ) p 90 — * Sfîntul Isaac Sirul Cuvinte despre sfintele nevoinfe Am utili-zat versiunca româncască din Filocalia, vol X, Bucureşti, Ed Institutului biblic şi de misiune al Biscricii Ortodoxe Românc, 1981, traduccrc, intro-duccre şi note Pr Prof Dumitru Stâniloaie; nota 54 §i urm " pp 26 27 168,407,506-7,86 P 174— • Sf IsaacSirul,cd cit ,pp 61-2 p 223 — * Citat aproximativ din poezia-program a lui Merejkovski „Copiii nopţii", inclusS m culegerea Poezunoi, 1896 (n ed ruse) p 234— • Matei,26:39 P- 237 — * Cuvîntul utilizat de Berdiaev — starcestvo (şi corelatul lui staref) — nu se referî la rangul îh ierarhia monastică; el dcsemnează bătrîneţea venerabilă, înteleaptă, calitatea de parinte duhovnicesc pc Ava din Pateric, Zosima din Karamazovii lui Dostoievski Apropierea dintre stazcestvoşi starost' (simplă bătrînete) permite în text sugestii incomplct traductibile (n tr ) p 238— • Matei, 6:26, 28, 34 p 299 — * Matei, 27:46 p 306 — • „Metafizica fiind ştiinţa existentului şi principiilor cxistentu-lui" (fr ) p 306 — " „Intui{ia fiintei idealc este neputincioasă să ne reveleze fiin{a infmitâ realS care este Dunmezeu" „Omul nu ajunge niciodată la cu-noaşterea lui Dumnezeu pe calea intuiţiei: numai pe calea raţionamentelor ne putem îhâlta pîhă la afirmarea acestei Fiin(e absolute" (fr ) p 307 — • „Plotin este primul care a indicat gîndirii logice supremaţia logicului şi m plan suprasenzorial" (gcrm ) p 308 — • „Este vorba de necesitatea pcntru kantianism de a se îndrepta din nou către sine însuşi; în măsura în care filosofia transcendentală kantiană investighează cunoaşterea cxisten(ei, ea nu poate, în conformitate cu propriile sale principii de filosofie transcendentală, si considere fonnele apriorice ca extrasenzoriale şi nu mai poate ocoli, în logică, faptul că nu este vorba numai de o cunoaştere a datului senzorial, ci şi de o teorie a aprioricului" (germ ) p 308 — •* „Forma fonnei fomlei, ca şi forma formei poate însemna numai «Valoare»" (genn ) »esteDunmezeu,ci numai faptul că cl se aseamanî prin forma şi esenţa sa cu Dumnezeu Aşa cum picătura aparţine mării, tot astfel «Eu» aparţine lui Dumnczeu Omul poatc gîsi în sine divinul îhtrucît esen(a lui originară cste extrasă din divin " (germ ) p 314 — ** „Această fîinţă nu avea îhcă eu îi lipsea ceea ce hinduşii numcsc manas, germenele mentalităţii, scînteia divină în om, centrul cris-talizator al sufletului nemuritor Ea nu avea, ca toate animalele actuale,decît un corp fizic, un corp eteric (sau vital) şi un corp astral (sau iradiant) şi, prin intermediul acestuia din urmâ, senzaţii asemânătoare unui amestec de scnzaţii tactile, auditive şi vizualc " „Fiinta destinată sS devinî om, hermafroditul meduzean, pe jumătate peşte, pe jumătate şarpe al epocii primare, a luat forma unui cvadruped, unui fel de saurian, dar foarte diferit de saurienii actuali, carc nu sîht dccît o decădere $i o degenerescenlâ asa "(fr ) p 315 — • „Sub el este Destinul, natură aflată sub semnul neccsităţii sau naturatâ; deasupra este Providen{a, nalură liberî şi naturantă lar el este, ca regn hominal, vointa mediatoare, forma eficientă plasată între aceste douî naturi pentru a le servi drept legătură, mijloc de comunicare §i a reuni două acţiuni, două mişcSri care ar fi, fară el, incompatibile " (fr ) p 315 — ** „Adcv&ratul fundameat al rcligiei poporului grcc cste că în ordinea divină a universului umanul şi esen(a divină, localul şi esenjialul Sînt despărţite §i distinctc şi trcbuic să rămînâ astfel " (germ ) p 316 — * „Omul este ceva ce trebuie depaşit Ce aţi fâcul voi pentru a-1 depaşi? Toate fapturile dc pmă acum au creat ceva superior lor; iar voi vreti să fiti refluxul acestui mâret val şi mai degrabi să reveniţi la condi(ia dc animal decît sî depă§i(i omul? Ce e maimuţa fat» de om? 0 batjocură sau o chinuitoare ruşinc Şi la fel trebuie să fic omul fa(S de supraom: o batjocurâ sau o chinuitoare ruşine " „Ceca ce este important în om cstc cS el este puntc, iar nu (el: se poate iubi în om doar faptul câ el esie o trecere 346 SENSUL CREAŢIEI şi un dcclin " „Mai sus decît iubiica fa(ă de aproapele este iubirea fa(â de dcpartele şi viitorul; încă şi mai sus decît iubirca fa(S dc om estc iubirea faţă dc lucruri şi fantome " „Ei au devcnit manmţi de tot şi tot se mai mărunţcsc: — şi facc asta Bivătâtura lor despre feridre şi virtutc " „Omul estc puntc, iar nu (cl " „Pe cel carc crecazî îl urăsc ei mai presus dc toate: pe cel care spargc tablele legii şi vechile valori, pe distrugător — pe care ei îl numesc răufâcâtor Căci cei buni nu pot crea: ci sînt întotdcauna începutul sfîrşitului: ei îl râstignesc pe cel care scrie valod noi pe noi table alc legii, ei aduc jertfă lor înşişi viitorul — ei rSstignesc întregul viitor omenesc!" „Dumnezeu a murit: acum noi vrem ca supraomul să trăiască " „Supraomul îmi stâ la inimâ, el este pentru mine primul şi unicul — iar nu omul: nu cel care mi-e mai aproape, nu cel mai sărac, nu cel mai suferind, nu cel mai bun 0, fra(ii mei, dacă pot iubi ceva în om, este doar faptul câ el este trecere şi declin " (gerro ) p 323 — ' „Inteligenja nu admite noutatea completâ, la fel cum nu admite devenirea radicalâ Asta înseamnă a spune că şi aici ea lasâ să-i scape un aspect esenţial al viejii, ca şi cum ea n-ar fi de fel facută pentru a gîndi un astfel de obiect " (fr ) p 323 — " „Orice operă umană care con(ine o parte de invenţie, orice act de vointă care conţine o parte de libertate, orice mişcare a unui orga- nism care manifestă spontaneitate aduce ceva nou în lume " (fr ) p 324 — * „sâ facă sa răsară din mîlul actualci Ştiinje Umane o Fiinjă făcută după imagineă noaslră şi care va fi pentru noi, în consecinţă, ceea ce noi sîatem peatru Dumaezeif' (fr ) p 324 — " „Libertatea cste cufundată îh Tenebră şi împotriva dorin(ei întunecate, după cea luminoasă, ea cuprinde în sine Tenebra cu ajutorul Voinjei veşnice; iar Tenebra aspiră să cuprindă Lumina Libertăţii şi nu o poate stăpîni, căci ea sc închide cu dorinţa însăşi în ea însăşi şi se afinnă în ea însaşi ca Tenebră; §i din acestea două, ca din senza(ia mtunecată şi din Lumină, adică dorintâ liberă opusă acesteia, se va naşte în senzaţie un fulger scâpărător, ca foc primordial; aşadar Libertatea sc dezvSluie m senzaţie, sau senzaţia o cuprinde prin teamâ §i ea este văzută doar ca fulger: §i întrucît Libertatea este de neatins §i ca un Nimic şi în plus este în afara şi înaintea oricărei senza(ii şi nu are fundament, senzajia nu o poate p&trunde, nici re(me, ci se supune Libertă(ii, iar Libertatea absoarbe calita-tea şi csen(a ei întunecata şi guvernează cu ncliniştea primită în Tenebră, Tenebra dc nepîtruns " (genn ) p 324— ***„Dacă Ludfcr n-ar fi venit, omul ar fi atins mai dcvrcme această treaptâ, dar fârâ autonomic personali şi fari posibilitatea libertă[ii " (geim ) p 325 — • Sf Isaac Sirul, ed cit, p 168 p 328— • „Talcntul şi geniul, care diferă din toatc punctelc de vcdere, diferâ în mod cscnţial din accsta: talentul cste o spccialitatc, geniul — o superioritate gcncraia " „Geniul nu sc dovedeştc printr-o opcrî extcrioara El se revelcazS intim şi magnific ochilor dcmni de cl, facuţi sprc a-1 vedca " „Ceea cc el vcdc într-o strSfulgerarc cste tocmai ceea ce nu vor vedca niciodată oamenii rabdători, pe întreaga durati a secolelor înceli-neala îl ucide, întîraierea este pcntru el otrava cea mai ucigStoarc " „Aş spune că dorinta cstc una din forţele care sc aseamănî cel mai mult cu geniul Poate cS undeva aceste două cuvinte sîht sinonime Poate că dorinţa cste geniul în potenţă Poate câ gcniul este dorinţa în act " „Una din trăsăturile geniului este de a fî extrem în toate El este violent prin natură şi mtolerant prin esenţa " (fr ) p 329— ' „Omul nu merită deplin acest nume decît atunci cînd bărbatul şi femeia sînt reuniţi " „Binecuvîntarea cereascâ nu descinde decît acolo unde se aflî această uniime, căci ea nu poate pogorî decît asupra unui corp întreg " „Adam, reflex fidel al lui Adam superior sau primordial, a trebuit, ca §i modelul său, să unească în sine dublul principiu masculin şi feminin El a fost mai întîi creat androgin " (fr ) p 331 — * Metodiu de Olimp, Banchetul sau Despre castitate Am utili-zat versiunea românească dm PSrinţi şi scriiton bisenceşti, 10, Bucureşti, Ed Institutului biblic şi de misiune al Bisericii Ortodoxe Române, 1984, studiu introductiv, traducere, note şi indici Pr Prof Const Comi(escu, pp 52-3, 55, 57, 82, 84, 87, 115 Fac exceptie pasajele cuprinse între paran-teze drepte, eliminate în ediţia româneasca, dar prezente m versiunea citată de Berdiaev p 331 — " „Andro^inu/ este unitatea principiilor sau organelor procrea-toare şi dătătoare de formâ sau unitatea aptitudinilor comune ale genurilor într-un singur corp Acest concept nu trebuie confundat nici cu impoten{a sau asexualitatea, nici cu hennafroditismul ca opus al său, şi anume coexistcn(a m acelaşi corp a ambelor sexc " (germ ) p 334 — • „transcende-te pe tine însuli"; „de la real la şi mai real" (lat ) p 334 — "„existenta cea mai realâ"(lat ) p 334 — "'„Baudelairc, Barbey d'Aurevilly, Hello, Bloy, Huysmans, iată trăsâtura lor comuna: ignorarea vieţii şi chiar ura fală de viaţă — dispreţ, ruşine, frică, repulsic, există toatc nuantele — un fel de religioasă ranchiună împotriva vieţii în ea se aflâ şi sursa ironiei lui Villiers " (fr ) p 340 — * „ Aşadar, acesta nu mai estc Inielectul, ci ceea ce precede Intclcctul, căci Intelectul facc partc din existent; iar acesta nu este «ceva», ci înaintea oricărui <(ceva» şi nu cste un existent, cSci cxistentul arc înca un fel de formă, acesta însă este firă fonnă, chiar şi fără formă spirituală Caci natura Unului, care este procreatorul tuturor lucrunlor, nu cste nici 348 SENSUL CREAŢIEI unul din aceste hicruri; el nu este nici un ceva, nu are nici calitate sni cantitate, nu este nici Intclect, nid Suflct, nu sc află nici în mişcarc, nici în xepaos, nu este nici îh spa(iu, mci în timp; ci cste unic îh el însuşi şi chiar în generc lipsit de fonnX, cste ceea ce preexistX oricârci forme, oricirci devcniri, oricârui rcpaos; câci acestea se raportcaza la cxistent şi îi dctcr-mină multiplicitatea Dar de ce nefiind în mişcarc, nu este nici în repaos? Pentru că fiecare din acestea sau araîndouâ se raporteazi la existcnt şi ceea cc sc aflî în rcpaos este astfcl datorită stabilitătii, fâră a fi idcntic cu ea; încît repaosul u apartinc ca una din calit&plc sale mtîrnplătoare şi el nu mai este simplu lar să numim Unul cauza primordiala înscamnă si spunem ceva ce nu este propriu lui, ci nouâ, îh timp ce accsta râmîne în sine uisuşi Nu trebuie, la drept vorbind, să spuncm despre el nici una, nici alta, ci pur şi simplu noi, ca şi cum i-am da ocolul din afară, putem încerca să redăm impresiile noastre, aflîndu-nc cînd îh apropierea lui, cînd uidepârtîndu-ne din pricina dificulta(ilor legate de examinarea lui " (germ ) p 341 — * „în tenebra imensă văd Sfînta Treime şi îh Treime, întrezarită în noapte, mâ văd pe minc însămi, în picioare, în centru " (fr ) p 342— ' Sf Isaac Sirul, ed cit , pp 226, 389-90 Cuprins Andrei Pleşu: Nikolai Berdiaev: „un liber cugetâtor credincios" 5 Cronologie 17 Bibliografie 23 Cuvînt înainte 29 Capitolull Filosofia ca act creator 37 Capitoluin Omul Microcosmos şi macrocosmos 67 Capitolul m Creaţie şi mîntuire 99 Capitolul IV Creatie şi gnoseologie ll5 CapitolulV Creatieşiexistentă 128 CapitolulVI Creaţie şi libertate Individualism şi universalism 142 Capitolul Vn Creaţie şi ascetism Genialitate şi sfin(enie 156 Capitolul Vm Creaţie şi sexualitate Masculin §i fenunin Specie şi personalitate 173 Capitolul IX Creaiie şi iubire Câsâloria şi familla 194 CapitolidX Creajie şi frumuseţe Artă şi teurgie 211 Capitolul XI Creaţie şi morală Noua etică a crea(iei 232 Capitolul XH Creaţie şi comunitate socială 251 Capitolul Xm Creaţie şi mistică Ocultism şi magie 270 CapitolulXIV Cele trei epoci Creaţie şi culturâ Creaţie şi biserică Creaţie şi renaştere creştină 290 Adnotări şi comentarii 305 Capitolul I 3 05 Capitolul n 3 11 Capitolul m 317 Capitolul IV 3 20 Capitolul V 3 21 Capitolul VI 3 24 Capitolul Vn 3 25 Capitolul Vffl 328 Capitolul IX 3 32 Capitolul X 3 32 Capitolul XI 3 36 Capitolul Xn 3 37 Capitolul Xm 3 38 Capitolul XIV 341 Note 343 Apărut 1992 Culegere şi paginare pe calculator PIUMANITAS Impriniat la Regia Autonomâ a Impnnieriilor Imprimeria HELICON BANAT Timiyara ROMANIA Comondo nr 94 